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અરતાવના 


લોડ મોર્લીનું ' આન કોમ્પ્ોમાઈઝ ' નામનું પુસ્તક, 


જેનું મદેવભાઈ દેશાઈ એ “ સત્યાત્રહની_ મર્યાદા '_એ નામે 
ભ્રાષાંતર કર્યું છે, તે પરથી આ પુસ્તકની ઉર્ત્પાત્તિ થઈ છે. 


સાબરમતી સતામ્રહાશ્રમમાં ઉપાસનાના વિષય પર્‌ એક- 
વાર્‌ ચર્ચા ઉત્પન્ન થતાં મે કેટલાક વિચારો રજૂ કર્યા ઘતા. તે 
વખતે મહાદેવભાઈનું પુસ્તક છપાયું નહોતું. તેથી એ ચર્ચા 
દરમ્યાન મહાદેવભાઈએ એ પુસ્તક પ્રસિદ્ધ થતાં, નિદાન લોર્ડ 
મોરલી મારી સાથે કેટલીક બાબતમાં સડમત છે એ નણુવા 
“તર્‌ તેનું ખીજ પ્રકરણુ મારે વાંચી જવું તથા ગએ વાંચ્યા પછી 
મારે એતી સમાલોચના કરવી એમ મને બાંધી લીધે હતો. એ 
વચન પાળવા મૈ આ પુસ્તકને! મૂળ ખરડા લખ્યો હતો. એ 
રૂપમાં આ સુસ્તક ર્સ. ૧૯૮૩ (૪. સ. ૧૯૨૭-૨૮ )માં મેં 
લખ્યું હતું, અતે તે ખાનગી રીતે કેટલાક મિત્રોમાં વંચાયું પણુ 
હતું. મારા મિત્ર શ્રી* કરસનદાસ ચિતળિયાને એ પુસ્તક છપાવવા 
માટે ઘણે! આમ્રહ દતો, પણુ અનેક ફારસાતે લીધે એ છપાવા, 
સ પામ્યું. દરમ્યાનમાં કેને હસ્તલેપ્પ હાથોહાથ કરતાં , 'જર્કરેત 
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થઈ ગયે] અને એની ખીજ સાફ નકલ કરી રાખવાની જરૃર 
ઊભી થઈ. આ દર્િએ તેમજ પુસ્તક ફરી તપાસી જવાની 
ઇચ્છાથી ઇ. સ. ૧૯૩૨ના તુરંગવાસ દરમ્યાન દું એ હસ્તલેખ 
જેલમાં સાથે લઈ ગયો હતો. જેલમાં પણુ એ હસ્તલેખ મિત્રોમાં 
વૈચામે,, અને સર્વેનો એક જ તનો અભિત્રાય થયો કે એ 
પુસ્તક એના એ રૃપમાં છપાય 'ે વંચાય તે કરતાં સુધારીને સ્વતંત્ર 
પુસ્તકરૂપે બને અતે એની ભાષા સુધારી શકાય ત્તા વિશેષ 
ઉપષોાગી થાય. પણુ મને એ સુધારી જવાતો ઉત્સાટ જ આવતો 
નહોતો. એનાં અનેક ટારણોમાં હસ્તલેખતી જર્જરિત દશા અને 
સુધારવા માટે કોરી જગ્યાનો ર્સપૂર્ણ અભાવ એ પણુ કારણુભૂત 
હેમ. છેવરે, ભીલસેવાર્મડળના મારા બે મિત્રોએ મૂળ 'ખરડાની 
જ મતે સાક્‌ નકલ કરી આપી, અતે એ પુસ્તક ખાનગીમાં ભલે 
વંચાય પણુ છાપવું નહિ એવે! મૅ નિર્ધાર કર્યો. 

એ સુધારેલી નકલ મારા ખીન્ન મિત્ર થી. પુસૂષત્તમ કાનજીએ 
જેલમાં વાંચી અને, જેકે છૂટવાને થોડા જ દિવસો રહ્યા હતા 
છતાં, મારે એ સુધારવું જ પડરો એમ આગ્રહ કર્યો. મારી 
વિનતિથી એ પુસ્તકમાં જે જે ભાગા અસ્પષ્ટ, ક્િલિજ્ટ તયા 
ડઠણુ શખ્દો ક વાકચરચનાવાળા યતા તે ૫ર તે નિશાની કરી 
ગયા, અતે કમમાં કમ એટલે। ભાગ તો મારે સુધારીને લખવો 
૬ નેઈએ એમ હઠ કરી. મારે એ હઠને વશ થડું પડ્યુ એમ 
કરવા *૮તાં મારે પુસ્તકનું સ્વરૂપ બદલવાની જરૂર પડી. એનું 
મૂળ સ્વરૂપ “કેવળ સમાલેચનાત્મક હવું, અને તે મોર્લીના પુસ્તક 
ઉપરાંત મહાદેવભાઈના ભાષાંતરની સમાલોચનાતું. એમ કરવામાં 
સાર મહાદેવભાપના પુસ્તકમાંથી લાંબા ફકરાઓ ટૉંકવા પડચા 
હતા, આથી મારી પોતાતી જે કાંઈ ભાષાની કઠણાઈ હોય, તેમાં 
ભાષાંતરની ભાષાની ક&ણાઈ નો ઉમેરા થતો હતો, અને તેતે લીધે 
સુસ્તક વધારે ડેટાળાશર્યું બન્યું હતું. વળી પાતેપાને લાંબાંલાબાં 
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“અવતરણો આવે તે પણુ સામાન્ય વાચકને ખૂ'ચનારું ઢતું. આથી 
શે વધારે છૂટથી લખવાતો નિશ્ચય કર્યો. એટલે, જેકે ઠેકાણે- 
“હેકાણે આમાંયે મોર્લોનાં વાક્યોના અનુવાદ આવે છે, ૭તાં એ 
હેગેરાં અક્ષરશઃ અનુવાદ નથી, પણુ કોઈવાર વધારે વિસ્તારથી, 
તા કોઈવાર વધારે ટૂકાશુમાં સાર છે; અતે એમ કરવામાં જેકે 
મહાદેવભાઈના અતુવાદને! આધાર તો છે જ, છતાં ઘણીવાર 
એમનાં વાકથોને મ રાખ્દા ક રચના બદલીને ફેરવવાની છૂટ 
લીધી છે. આમ હોવાથી અવતરણુષિહ્રો મારાથી મૃછી રાકાય એમ 
ત્રશ્યું નહિ. આતે લીધે આ પુસ્તકમાં હવે ધણાં દેખીનાં અવત* રણો 
-નથી. હતાં એમાં ધણાં રૂપાન્તરિત ક પૂરાં અવતરબો પણુ છે એ 
શારે ડહી દેવું નનેઈ એ- 


એટલે, ટૂંકમાં, આ પુસ્તક આ ગ્રેકારતું છેઃ એમાં વિચાર, 
વાણી અને ન્યવહારમાં સત્યતા ઉપાસક “દમ વર્તે, અને આપણા 
રૃશના જુદાજુદા પ્રશ્નો વિષે આપણું વર્તન કેતું હોતું જેઈ એ 
અને શું છે એ વિષેની સિદ્ધાન્ત તેમજ વ્યવહારતી દૃષ્ટિએ ચર્ચા 
જે, એ ચર્ચાતી પદ્દતિ મૉર્લીની પદ્દતિને અનુસરે છે, અતે તેને 
“થીધે એમાં મોર્લીના પુસ્તકનો આવશ્યક સાર, તેમજ મોર્લોના 
મત ઉપર મારી રીરા ષગુ આવી #તય છે. પણુ એ મોર્લીના 
પુસ્તકનો પૂરો સાર પણુ નથી, તેમ એમાં મોર્લી સાથે કેટલીક 
ખાખતોમાં મતભેદ પણુ છે. 


એેક બીજી વાત પાગ જણાવવી યોગ્ય છે. મકાદેવલાધ નો 
અનુવાદ મોર્લીના મૂળા નિબંધના છે. હાલ મોર્લોના નિભંધની જે 
“આવૃત્તિ અંગ્રેજીમાં વચાય છે તેમાં મોર્લીએ ઘણે! ફેરફાર કરેલો 
શ્ાલૂમ પડે છે. મૂળના ઘષ્યના ભાગો નવી આજત્તિમાંથી કાઢી 
-નાખવામાં આવેલા છે. મોર્લોની કાલની આશૃત્તિ સાથે કોઈ મહાદેવ- 
“ભાઈનું ભાષાંતર સરખાવવા પ્રયત્ન કરે, અથવા આ પુસ્તકને 
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મળતા કૂકર મોર્લીની આવૃત્તિમાંથી શોધવા પ્રયત્ન કરે તો વિમાસણુમાં. 
ન પડે તે માટે આ ન્નણુવું ઉપયોગી છે. સક 

મોર્લીનું પુસ્તક તો! હવે જુગજૂનું થયું ગણાય. કેટલાક ખાસ 
વિષય પરના એના વિચારો હવે જૂતા જમાનાના થયા. એ 
વિષયે।માં ત્યારઆદ ધણું વિચારપર્વિત'ન થયું છે. એટલે હવે 
“ન કોમ્પ્રોમાઈઝ 'તી કિંમત જે એક કાળે યતી તે રહી 
નથી એમ કોઈકે ટીકા કરશે. પણુ એ વસ્તુ પ્રસ્તુત વિષયમાં 
મહ્ત્તની નથી. આ પુસ્તકમાંયે એવા ઘણા વિષયે! દેખાશે કે જેને * 
વિષે એમ કહી શકાય અથવા થોડાં વર્ષ પછી કહી શકાશે કે એ 
વિષષ્ોની ચર્ચા હવે મહત્ત્તતી નથી રહી. ન્યારે પણુ સિદ્ધાન્તની 
ચર્ચા પ્રયક્ષ વ્વવહારના પ્રશ્નોને આગળ ધરીને હોય ત્યારે આડું 
બનવાને ક્ંભવ રહે છે. જે પ્રત્યક્ષ વ્વહારના ગ્રશ્રોતે પુસ્તકમાં 
મહત્તત મળ્યું હોય તે ધણીવાર થોડા દિવસમાં એટલા સર્વમાન્ય 
થઈ તય છે કે કાઈ એ વિષે રાકા કાઢનારા જ રહે નહિ એવું 
બતે છે; અતે થોડા વર્ષમાં તો એવીયે પરિસ્થિતિ આવે છે કે 
એ વિચારેતે વટાવીને પ્રશ્ન ત્યારપછીના વિચારોને વળગી હેય 
જે, એટલે એ દૃષ્િએ સ્વા પુસ્તકની ઉપમેગિતા મોડી કાળ જ 
રહે એમ સંભવે. પણુ સત્યતી ઉપાસના માટે જેવા પ્રકારના માનસની, 
તથા જેવા ઝકારના સૂજ્મ વિચારતી જરૂર છે તે ગ્રાત્ત કરવામાં 


એતા વાચનથી વાચકને ન્તયાં સુધી મદદ યઈ શકે એમ હોય ત્યાં 
સુધી એ પુસ્તકની ઉપયોગિતા ટળી નથી ગઈ એમ ડહી શકાય. 


એક ખીન્ને મુદ્દા વિચારવા નેત્રો છે રો. તે એ ૩ સમ 
શું એટલું બધું ચીકણું છે કે એને માટે આટલી ઝીણી ચર્ચા 
કરવી પડૅ છે ? અને વળી, સત્યને સર્વીશે વળગ્યા વિના સત્યના 


જાઈ એક મહાન અતે ઉપષ્રોાગી અંશની ઉપાસના કરનાર તેની 
સિદ્ધિ માટે ચૌક્ણા લોકોએ પકડી રાખેલાં નજવાં સત્યોની દરકાર 


ન રાખે તો તેમાં શું બગડે ? દા. ત., અંમત સ્વાર્થ માટે નહિ, 
પ્રણ સાર્વજનિક હિત માટે એકાદ સરકારી નેદડરને જોડયો. હેવ. 


ક્ય 


તતા તેમાં શું કામ દોષ માનવો જેઈ એ ? અથવા, નિઃસ્વાર્થ પ્રેમ, 
--જે સત્યના જેટલા જ મહત્તતો છે-તતેતે સંતોયવા' ખાતર 
પાતાના નિત્યના સિહ્ધાન્તે(માં થોડે! ત્યાગ કર્યો હોય તો તેમાં એવો 


તે શે મોરા દોષ યઈ જય છે ક તેથી ચિબાવલા સતાપ્રદીઓગએ, 
છેડાવું જર એ ? 


આને ઉત્તર એ છે કે ને આપણે આ કે પૅલે પદાર્ય ૦૮ 
સિદ્ધ કરવા ન મધતા હોઈ એ, પુ તે દ્દારા જગતના મૂળમત્રૂત 
મત્યનુંયે દીન કરવા મયતા હોઈ એ; તેમજ આ 5 પેલા 
મુદ્દામાં જ નહિ, પ'ુ જે કાઈ પ્રશ્ન ઉત્પન્ન થાય તેમાં આપણુને 
જે સત્ય હોમ તે જ ચઝે, નટ સત્ય હોય તેતો જ નિર્ણય થાય, 
અને તે વિષયમાં આઆપણી મતિ ભ્રમમાં ન રહે પણુ તલસ્પર્શો 
બતે એવી રીતે ને આપણે આપણી ષુદ્ધિના વિકાસ ઇચ્છતા 
હોઈએ, તયા તેતો અમલ કચ્વાનું આપણામાં હંમેશાં ગામર્ય્ય 
આવે એમ પચ્છતા હોઈ એ, તો જેટલું આપણુને આજ ગધી 
સમનનયું હોય તેમાં ચીવટાઈથી ગૃત્યનુ' પાલન કર્યા વિના નહિ. 
જ ચાલે. જેટલે અંશે આપણે વિનેદમાંયે એનો ભમ કરીએ 
છીએ, તેટલે ગંશ્રે આપશી થુદ્ધિ અસ્થિર “અતે અસ્પષ્ટ જ રહે 
છે, અને આપણો પુસ્પાર્થે કયાંય પણુ મદ પડેલો માલૂમ પડે જ 
જે, કાર્‌યુ કે આપણે આપણી ખુદ્ધિતે આત્મપ્રતારણામાં રહે જ 
નાહિ એવી રેત પાડી શકતા નથી, 

છતાં, સત્યની ઉપાશના માટે બહુ ઝીણું તાર્કિક પૌજણુ 
કરવાતી જરૂર છે એમ ન કહેવાય. એ માટે પૂ. ગાંધીજના 
આની પછી ન્તેડેલે! “ આશ્રમવાસીને પત્ર' એ આ પુસ્તકતી 


મોગ્ય ભૂમિકા અતે સત્યાપાસકતે ચેતવણી તરીકેમે થશે, એટલે 
તેને મે આખે! ઉતાર્યો છે. 


છેવટે, આ પુસ્તકને આ સ્વરૂપમાં મૂકવામાં શ્રી. મહાદેવભાઈ” 
વગેર સર્વે મિત્રો તર્ફધી જે પ્રેરણા મળી છે, તે માટે તે સૌને. 
આભાર માનું છું. 
ક્શિર્લાલ વ. મશર્વાળા 


સત્ય કેમ પળાય ?* 


“ . # 2 ગાયને બચાવવાને સારુ અસત્ય બોક્લાય કે નહિ 
*એવા 'ાયડામાં પડીને, આપણી નજર તળે જે રોજ બન્યા કરતું 
હોય તેને ભૂલી જઇ ને સત્યની સાધના ન ચઈ શકે. એમ ઊંડાં 
પાણીમાં ઊતરવું એ સત્યને હાંકવાને! માર્ગ છે. આજ જે કોયડા 
રજ આપણી સામે આવી ઊભે છે તેમાં આપણે સત્યનું પાલન 
કરીએ તે કઠણુ અવમરોમાં શે કરવું એની ખબર આપણુતે એની 
"મેળે પડી જશે. 

“આ દૃષ્ટિ આપભે દરેકે માત્ર પોતા તરફ જ જ્તેવાનું 
છે. માશ। વિચારથી હું કોઈ ને છેતરું છું ? ને્ડું “બ'તે ખરાબ 
માનતા હોઉં ને તે સારા છે એમ ડં તેને બતાવું તો છેતરું છું. 
હું મોરા કે સારો કહેવાવાનતી પ્ચ્છાથી મારામાં નથી એવા ગણો 
બતાવવાને। ગ્રયામ ફરું છું ? હું ખોલવામાં અતિશમે1ક્તિ કરું છું 
કરેલા દોષ જેની પાસે જણાવવા નનેઈ એ તેનાથી છહુપાવું છું ? 
મને સાથી ' ઉપરી કાંઈ પૂછે છે તેના જવાબમાં તેમતે_ ઉડાવું 
“જું ? ડંઈ કહેવું જનેઈ એ તે છુપાડું છું ? આમાંનું કંઈ કરતો હોઉં 
“તો હું અસત્ય આગરું છું. આમ દરેકે રોજ પોતાનો હિસાખ 
પોતાની પાસેથી લઈને પોતાની નતતને સુધારવી નેઈએ. જેને 
ગ્રત્યની જ રેવ પડી ગઈ હોય, અસત્ય વચન કાઢી જ ન શકાય 
એવી સ્થિતિએ જે પહોંચેલ હોય તે ભલે આમ પોતાતી પાસે 
“રાજ હિસાબ ન માગે. પણ જેનામાં લેશ પણુ અસત્ય હોય 
અચવા જે પ્રયત્તે સસ આચરી શકે છે તેણે તો ઉપરની રીત 
"પ્રમાણે એ જ કે એવી જતના જેટલા સઝે એટલા પ્રશતોનો 
“વાબ પોતાને હેરા આપવો. આમ જે એક માસ પણુ કરરો 


તેને તુરત પોતામાં ચયેલે ફેરપ્રાર સ્પષ્ટ દેખારો.” ર 
ગાંધીજ 


# * ચરોડા જેલમાંથી લખેલા “ આશ્રમવાસીને પત્રો “માંથી પત્ર ૬૫ મે? 
તા. ૩-૭-૩૨. 


અનુક્રમણિકા 


પ્રસ્તાવના _ ૭ 
“સત્ય કમ પળાય ? '--ગાંધીજતે1 પત્ર. ૧૨ 
પ્રકરણ ૧ લું--પ્રયાજનઃ ૩-૩૧ 


પુસ્તકનું ક્ષેત્ર ર; સત્ય વિ. ન્યાય અને ધર્મ પ; સત્યની 
વ્યાખ્યા ૬; સત્ય વિષે અશ્રદ્ધા ૭; શ્રદ્ધાનારાનાં કારણેદઃ ૮2- 
(૧) પેષ અને શ્રેષ ૮; અસહકારની ચળવળનું દજાન્ત ૧૦;- 
(૨) ભાવનાની ઊણુષ ૧૩; (5૭) એતિહાસિક પદ્દતતિતો 
ડુસ્પષોગ ૧૪; પૂર્વકર્મવાદતે! દુરુપયોગ ૧૫; (૪) વર્તમાન- 
પત્રોનો સડે ૧૮% (૫) અતિસમૃદ્ધિ ૧૯ (૬) દરિદ્રતા ૧૯; 
(૭) ધાર્ચિક સંપ્રદાયો ૨.૦; વૈદિક હિંદુધમે ૨૧; (૮) શબ્દોને! 
એણે ઉપયોગ ૨૫; “ધર્મ શબ્દ ૨૫; “ અર્હિસા ' શબ્દ ૨૭; 
(૯) અતિવ્યાપક સૂત્રો ૨૯ અહિસાધર્મ ૨૮; શ્રહ્ધાનાશનદે 
પરિણામ ૩૦. 


નાંધ-- 
“ધર્મ અને અતુગમ. ૩૧-૩૫ 


પ્રકરયૂ ૨ જી'--અસત્ય અથવા ભ્રમની હિતકરતાનેદ 
વિચારઃ ર્$-દછ 

સત્ય વિ. ભૂર્તાહેત ૨૬; લે1૦ [ટેળકતા અભિપ્રાય ૩૭; 
અધિફારવાદ ૪૨; વેદાન્તી ઉપદેશ ૪૩ મોર્લાના ઉત્તરે! ૪૩; 
હિંદુધર્મમાં સયને! દ્રોહ ૪૫; બ્રમ તયા અસત્યથી સુક્સાન ૪૬;- 

(૧) સાચું પણુ ર્સશયાસ્પદ થાય ૪૬; (૨) સુડ્દિ #ડ રહે: 


૧૮ 


છે ૪૭; ભ્રમનાશ એટલે સત્યમાં સ્થિતિ નહિ ૪૯; પરિભાષાને! 
ધોટાળા ૫૧; અભ્યાસતી ખોટી રીત ૫૨; ભ્રમોના લાભો ? 
સદાચાર ૫ર; સતનુષ્યની ઉન્નતિ એ લક્ષ્ય પપ; બ્રમતું; , 
આશ્ચાસન પપ; અગેયવાદ ૬૦; બ્રમની અનિવાર્યતા ૬૧; 
બ્રમ પોષવામાં સ્વાર્થ ૬૩; રૂપકતી ટલ્પના ૬૫; સારાંશ ૬૬. 


પ્રકરણ ૩ જું--સત્યરોધનઃ ૬૮૮-૧૧૫ 
અસત્યતું પાપ ૬૮; સત્ય વિષે ત્રણુ કરને ૬૯; અપૂરતાં 
કારણો ૬૯; ઇંગ્રેજેની ખાસિયત ૭૧; આધ્યાત્મિક ઉન્નતિ 
વિ. વ્યાવહારિક સમૃહિ ૭૧; પતિલઢાસમાં ડોકિયું ૭૩; 
વિચાર અને વ્યવહાર વચ્ચેનું અંતર ૭૭; વ્યાકુળતાનાં કારણુ 
૭૮; પ્રન્નમાં વ્યાકુળતા ૭૬; ગાંધીજીના લવાદનામાને અંગેના 
ઉપવાસ ૮૦; આગેવાનોની ઉદાસીનતા ૮૧; ડર્પોકપણાની 
મનોદશા ૮ર; અવ્યવહાર્ય સત્યતો ગ્રશ્ન ૮૪; મોર્લનિ ઉત્તર 
૮૪) શંકા ૮૫; ઉદાઢરણુ ૮૫; રજની મર્યાદા ૮૬; (૧) 
તાત્વિક ૮૬; (૨) વ્યાવહારિક ૮૬; પરજ ૮૮; ગીતા પરથી 
સૂચના ૮૮; કર્મનાં ઉદ્દેશ્યો €૦; સત્યાત્રહને સર્વસામાન્ય 
વિષય ૯૧; ૨ાજકારણુમાં નીતિભ્રજતા ૯૨; મતાન્તરસહિષ્ણુતા 
«૯૩; હિદુઓની* ૯૩; સાચો અર્ધ ૯૪; ખોરા અર્થ ૯પ; 
વિરોધી માન્યતાઓ ૯પ; દાનત! ૯૬; તિરસ્કાર્યુકત મતાન્તર- 

* સહિષ્યુતા હહ; આત્માની શોધ વિષે ઉદાસીનતા ૧૦૦; 
“વળ તાર્કિકેતા ૧૦૧; તર્ડતો યોગ્ય ઉપયોગ ૧૦૩; પ્રકૃતિનું 
“૬: ભવ્ય કે ભીષણુ દરીન ૧૦૪; પ્રકૃતિમાં : માનવકલા ૧૦૬; 
* * ઉપરનો અતે હિંદુએ ૧૦3; દેલવાડા ૧૦૪; સત્ય, શિવે, સુન્દરમ્‌ 

$ “૧૦૬; રૂપકો ૧૧૦% સુખાન્તક કથા ૧૧૦) છુટ વિ. 

# નગ્ભાવના ૧૧૨; સારાંશ ૧૧૩. 


“પ્રકરણ ૪ છું-સત્યયચનઃ : ૧૧૬-૧૭૫ 


સતપ્રકાશનની ફૂરજ ૧૧૬; ખોરી દલીલો ૧૧૭; વ્યાપક 
સત્રાની ચર્ચા ૧૧૮; દશાન્ત--અર્યરાઅનું ૧૧૮; રાસ્- 
ગ્રામાષ્યનું ૧૧૯; જૂની માન્યતાઓ ૧૨૧; હેતુઓની 
ગુપ્તતાનો પક્ષ ૧૨૩; દલીલે(ની તપાસ ૧૨૪; આવેશયુક્ત 
ચર્ચા ૧૨૫; જ્ઞાન વિના સત્યાચરણુની શકયતા ૧૨૪૭; ચર્ચાનું 
કતેવ્મ ૧૨૭; ચર્ચા પર અંકુરો ૧૨૯; ઉદારતાની જરર 
૧૨૯; ત્રણુ ધ્મૈપથો ૧૨૯; સુસ્ત સનાતની ૧૩૧; ચુસ્ત 
આર્ય્સમાજી ૧૩૧; ચુસ્ત મુસલમાન ૧૩૨; બુહિનિ જ 
“જગાડવાની રરર ૧૩૩; જનકલ્યાણુ પર જ દધની જરૂર 
“૧૩%; છતાં, કલહને સંભવ ૧૩૪; ચર્ચાના ગ્રર્મગો ૧૩૫; 
કુડુંબમાં મતભેદ ૧૨૬; મોર્લોનો મત ૧૨૬; ટીકા ૧૩૭; 
લેખકતેો મત ૧૩૯; વ્યક્તિ સાથે ચર્ચાના નિયમો! ૧૩૯; 
ગ્ેધર્ૃષ્ટિ ચર્ચા ૧૪૨; મતવિસ્દ્દ વર્તન ૧૪૪; માર્ગદર્રીક 
* નિયમો ૧૪૬; ધાર્મિક્તાનું લક્ષણુ ૧૫૨; સંકુચિત પાર્મિકતા 
૧૫૪; કૌટુંબિક કલેશ ૧૫૪; બાળકની કેળવણી ૧૫૫; ધાર્મિક” 
૧૫૮; વ્યાવહાશ્કિ” ૧૬૧; મતની સપ્તતા ૧૬૪; અપ્રાતિકાને! 
ડર ૧૬૫; સંતોના અભિપ્રાય ૧૬૫; હિંદુ-સુસલમાત આગેવાને 
૧૬૬; વિરધી માન્યતાઓનું શોધન ૧૬૯; સતોના છદ્ૂગાર 
૧૭૦. 


પ્રકરણ પ જું--સત્યવર્તન અતે સત્યપ્રચારઃ ૧૩૬-૨૧૦ 


સતવર્તેનની પરજ ૧૮૩; નૈતિક સુસૂષાથનું મઢત્ત ૧૯૪; 
તેતે દાબી દેવામાં જોખમ ૧૭૪; સ્વસ્પર્શી વર્તન--મોલીતિ 
મત ૧૭૫; મિલને સ્વતેત્રતાના સિદ્ધાન્ત ૧૭૪; બે પ્રકારનાં 
કાર્યા ૧૭૭; માનવવર્તનના સિહ્ધાન્તો ૧૭૮; ઊલટા સિદ્ધાન્તો 


કદ 


૧૭૬; બહુમતી વિવે અશ્દ્ધા ૧૭૬; પ્રેશ્તતો ઉહ્દારક સર- 
મુખત્યાર ૧૪૬; મોર્લી-મિલના મતોની પરીક્ષા ૧૮૦૮ સ્વાતંત્રય 
અતે નિયંત્રણુ ૧૮૦; સ્વતંત્રતાની યોગ્ય માત્રા ૧૮૧; મત- 
ગ્રચાર--લેકાચારનાં કારણો ૧૮૬; યોગ્ય અતામહ ૧૮૭૮. 
કુત્રથાના પક્ષની દલીલો ૧૮૮; ઉત્કાન્તિવાદ ૧૮૮; નવા 
વિચાચ્નું પ્રથમ દરીન ૧૮૯; પ્રથમ દ્રષ્ટા ૧૯૦; સમાજની 
પ્રગતિ ૧૯૧; “સત્યાત્રક' અને રેટોએ ૧૯૧; આપણી 
ડદકીનું દૃષ્ટાન્ત ૧૯૨; લેકરચિની ખુશામત ૧૯૪; “ દેવાળિયા 
વૃત્તિ' ૧૯૪; અર્થમાં* ૧૯૫; રાજકીય” ૧૯૬; સામાજિક” 
૧૯૬; ભાવિ ક્રાન્તિતી ભર્યંકરતા ૧૯૭; સમયની અયેાગ્યતાની. 
દલીલ ૧૯૮; તાત્કાલિક ઉપયોગિતાની દલીલ ૧૯૯; જ્ઞાતિ- 
વ્યવસ્થા ૨૦૦; 'રાન્યપદ્દતિ ૨૦૧% દેશી રાન્મો ૨૦૧૮ 
છૂટકાંટ અતે આપલે ૨ર; સિદ્ધાન્તના અમલમાં મુર્કેલીએ 
૨૦૩; ખ'ડસુધારા ૨૦૪; રાજ્યનું દેવું ૨૦૪; યંત્રયુગ ૨૦૬; 
સિદ્ધાન્તધાતક સુધારા ૨૦૭; કસોટી ૨૦૮; ધીરજની દલીલ 
૨૦૯; સત્યનિર્ણૂયની ચાવી ૨૧૦, 


સત્યમય જીવન 


પ્રકરણુ ૧ લુ 
પચોાજન 


૬ કેટલાયે વિચારો, માન્યતાઓ, રિવાજે તથા વાણી 
શમતે વર્તનના નિયમો આપણામાં લાંબા વખતથી સાચા કે ખોટા 
તરીકે સ્વીકારાતા આવેલા હોય છે. પણુ એ 
પુસ્તકતું ક્ષેત્ર વિચારો વગેરે સાચે જ ખરા હોય કે ખોટા 
હોય છે એ વિષે શેધ કરી નિશ્ચય ટરવાની 
બાબતમાં મનુષ્યોમાં સામાન્ય રીતે દીલાપણું હોય છે. નિશ્રય ચયા 
બાદ એ નિશ્રય પ્રગટ કરવામાં એથીયે વધારે ઢીલાપણું હોય 
છે. પછી તે સ્ુજ્બ વર્તવામાં એથીયે વધારે ઢીલાપણું હેય એમાં 
શ્વું ડહેનું ? 
આવા ઢીલષાપણા ખાબત અનેક કાર્ણા બતાવવામાં આવે 
જે. પણુ એ બધાં કારણોના મૂળમાં જેઈ એ તો એક જ મુખ્ય 
કાર્ણુ માલમ પડશે. તે એ ક સત્ય વર્તત રાખવા જતાં આપણુતે 
જ્રવનના વ્યવહાસ્માં ઘણી અડચણો આવતી માલમ પડે છે. ને 
શ્ણિશુહ્ સત્ય પાળવા જઈએ તે! ધણી ન્તતનાં દુ:ખ અતે 


૨ 


સત્યમય જવન 


જજ્તળમાં સપડાઈ એ એવું લાગે છે, તેતે ખદલે જે તે ધડીએ- 
જરા જેટલું અસત્ય ટરી નાંખીએ તો એ ખધી આપદા ટળી જતી 
અને રસ્તો સરળ થઈ જતા લાગે છે. આંવી સ્થિતિમાં ભલે રામ 
જેવા ડહે કૅ “સત્ય એ જ જગતમાં ઈથર છે, સત્યને જ આશરે 
ધર્મ રજ્લો છે, સત્યમાં જ સર્વ ( પદાર્થો )તું મૂળ છે, સત્યથી પર્‌ 
“કાઈ પદ નથી,'પ છતાં સવે પ્ર્મગોમાં એ યવહારના નિયમ થઈ 
શકે કે કેમ એ વિષે શંકા આવે છે. 

ત્યારે સત્યવર્તત એ અપવાદવિનાનો નિયમ છે કે એને 
કાંઈ અપવાદ પણુ છે, એ શંકા છે. એ રકાના મૂળમાં રહેલા 
વિચારને “ વ્યવડાર્દણ્િ ' અથવા “ વ્યાવહારિક કુરાળતા '--એટલે 
પરિસ્થિતિ અથવા સમયને અનુકૂળ થઈ વર્તવાતો સિદ્ધાન્ત એ 
નામ આપી રાકાય. 


આવી વ્યાવહારિક કુશળતા ક્યારેય યોગ્ય ગણાય કે ? અને- 
ચોગ્ય ગણાય તો કયા પ્ર્મગોમાં ? આ વિષે વિચાર ડરી તેતા 
નિયમે। શોધી કાઢવા એ આ પુસ્તકને ઉદ્દેશ છે. પછી તે નિયમોની 
“દિએ આપણા દેશના કેચલાક પ્રશ્નો વિષે આપણી વૃત્તિ કેવી 
«તની છે તે તપાસવાતે! છે. અર્થાત્‌ , દેશના કે જીવનના બધાએ. 
ગ્રશ્નોની આમાં ચર્ચા થાય એમ નથી, પણુ કેટલાક મહત્ત્વના 
ગ્રશ્નોની સત્યવર્તનની દદ્િએ સમાલોચના કરી છે, અતે કેટલાક 
પ્રશ્નો મહત્ત્તના ન હોય છતાં વિષયને સ્પજ કરનારા હોવાથી 
દાખલા રૃષે ટાંકચા છે. 


૧. સત્યમેવશ્રરો છોક, સત્તે પય: વજ્ાત્રિત? 1 
સત્યજૂઝાનિ સર્વા, સત્વાત્ાડર્તિ વર ૧ર ॥ 
હાલ્મીકિ રામાયણ, અયોધ્યાકાંડ, સર્ગ ૬૦૯, શ્લોક ૬૩) 


૪ 


સત્ય વિ. ન્યાય અને ધર્મ 
ડુ ' ભલું આભ તૂટી પડે તોપણ માણુસે સત્ય અને ન્યાયથી 
'ચળવું નહિ;પ “ કામથી, ભયથી, લોભથી કે છવતર મારેયે ધમેતે 
છોડવો ન ધટેઃ '૨--આવાં વાકયોને ધર્મ- 


સત્વ સિદ્ધાન્ત તરીકે સ્વીકારવા 3ેટલાક તૈયાર હોય 
વિ. છે. “કટલાક એને અચળ સિઢાન્ત તરીકે નહિ, 


“ન્યાય અનેધર્મ" પણુ તીત્તિ તરીક--એટલે સામાન્ય ગ્રત્રંગામાં 
ઠીક કામ્‌ આપનારા વર્તનના ધોરણુ તરીક્ર-- 
સ્વીકારે છે, પણુ સર્વ પારેરિર્થાતે માટે સ્વીકારતા નથી. વળી કેટલાક 
કે છે કે સત્ય અતે ન્યાય, અથવા સત્ય અને ધર્મે એક જ વસ્તુ 
“નથી. કાઈવાર સત્ય અને ન્યાય, અથવા સત્ય અને ધર્મ વચ્ચે 
વિરોધ હોય છે. ન્યાય તથા ધરમ ગ કેત્રળ સત્ય કરતાં વધારે 
શડત્ત્વનાં છે. માટે સત્ય અને ન્યાય બજ્ે સાધે રહાં હોય ત્યારે 
“ ભક્ષું આભ તૂટી પડે તોષણુ ન ચળતું ? એ બરાબર છે, પણ 
બતે વચ્ચે વિરોધ હોય ત્યારે નહિ. તેમ જ સત્ય અને ધ્ર્મ 
વચ્ચે વિરોધ હોય ત્યારે ધર્મને જ મહત્તત આપવું, સત્યને નહિ. 
લોકમાન્ય [િળકના શબ્દાથી આ દલીલ વધારે ચારી રીતે 
રજૂ કરી રાકારો. શાસ્રોનાં મ્રમાણુ સાથે આ બાબત ચર્ચા કરી 
તેએ પાતાના ' ગીતારહસ્ય “માં નીચે મુજબ લખે છેઃ 
“ સયધર્મ માત્ર વાણીથી ખોલવાની બાબતમાં જ આવા 
જતા નથી. પણુ જે વર્તનથી સર્વનું કલ્યાણુ થતું હોય તે 
વર્તન--માત્ર અમય વાણીના પ્રયોગને લીધે--નિંદવાયે।ગ્ય 
૧. પદ ૬3001 તૉ1૩૪ ૬૦ ૩૬18 દ્રણતે £101દ, 11 દ? ૫૯૩ 
ચૌઓલવવ્ઇડ ડદ્ાં:--પ1૦૮1૦૩* 
૨. 3 ગાત માતાન અનાત્ત સોમા. 
ઘમ સ્તગેઝ્સીનિસસ્યાડવે છેતો: ॥ 


ન 


સત્યમય છવન 


માની શકાય નહિ. જેથી સર્વનું જ નુકસાન થતું હોય તે 
* સત્ય પણુ નથી અતે અર્હિસાયે નથી. સત્યલ્ત વતત ત્રેયઃ 
સક્યાટ્વિ ફિતે વરેત્‌। ચતસુતદિતમલ્યન્તમેતત્વસ્ય સસ નમ ॥ 
“સત્ય ખોલવું એ વખાણુવા જેવું છે; પણુ સત્ય કરતાંયે 
સર્વભૂતાનું જેમાં હિત હોય તે બોલવું. ટારણુ સર્વભૂતોતું 
જેમાં અત્યત હિત હેય તે જ મારા મત ગ્રમાણે ખરું સત્ય 


છે'--મ શતેપર્ષ (શાં. ડર૯-૧૩; ૨૮૭-૧૯ )માં 
કેશુ છે જ્ઞ, 73 


ડ આ ઉપર થોડે વિચાર કરવાની જરૂર છે. સત્ય અને 
ન્યાય વચ્ચે, અથવા સત્ય અતે ધર્મ વચ્ચે વિરોધ હોય છે એમ 
કહેવામાં “ સત્ય ' શખ્દ “ સત્યવચન ' એટલા 

ક્ત્યની વ્યપ્ખ્યા જ અર્યમાં વપરાય છે. પણુ આપણે જે “સત્ય- 
વર્તન 'તો વિચાર કરવે। છે તેમાં કેવળ વાણીનું 

સત્ય જ સમાતું નથી, પણુ સત્યનિથ્ય, સત્યવાણી, સત્યવર્તન 
અને સત્યત્રચાર એ બધાનો સમાવેશ થાય છે. એ અર્થમાં સત્ક 
ણ્ટછે ગેસ મારે વોર તાળવ અવાર માજ શ્શાવતો દોય પતી જોરે 
વળ અતિ ૨હાત્ત માવના, ૩થાત્ત છાત્ર સવવ વૂત્ય ર્યારક મળવા 
શેવ. આ ભાવના, કાર્ય, વ્યક્તિ "ક દેવ સાચે જ અયવા ખીન્ન- 
એની દૃદ્દિએ સત્ય છે કે નહિ એ પ્રશ્ન ગૌણુ છે. જે કાઈ એને 
માટે અપાર્‌ ભક્તિ દર્શાવતો હોય તેને માટે એ જ સત્ય છે, એ જ 
ન્યાય છે, એ જ ધર્મ છે. એ ખાબતમાં સત્ય અતે ન્યાય વચ્ચે, 
અથવા સત્ય અને ધર્મ વચ્ચે, એને માટે, સાચી રીતે, વિરોધ હોઈ 
શકતા નથી, છતાં, જે એ બાબતમાં પણુ એ વિચાર, વાણી કકે 


૬. “ગીતારહસ્ય,' ૩? ૨ «તુ, મરાડી ત્રીજ આવૃત્તિ, પા. ૩૪-૩૫; 
અતુવાદ મારે. 


શ દ 


સત્ય (વિષે અશ્રન્ધા 


વર્તનમાં ઢીલાપણું અથવા “વ્યવહાર્દણ્િ” બતાવે તો તે કેટલે ! 
અંશે ચોગ્ય ગણાય તે વિચારવા જેવી ખાખત છે. ટ 
આવા વિશાળ સત્યની સિદ્ધિને માટે લોકમાન્ય કહે છે તે 
ગ્રમાણુ કાઈ ખીજ ન્વતતી અસત્ય વાણી બોલવાને! ગ્રચંગ આવે 
તતો તેમ ટરી શકાય 'કે.નડિ એ આ વિષયને અંગે ઉત્પન થતા 
એક પ્રશ્ન છે ખરે. તેનો [વિચાર ખીન્ત ગ્રકરણુમાં યશે. છતાં 
અહીં એટલી ચેતવણી આપવી મૉગ્ય ચશે કે લે।કમાન્ય ટિળક 
અતિરય અપવાદરૂપ પરેસ્થિતિમાં અસત્ય બાલી રકાય એમ જે 
ઉપર અભિપ્રાય દર્શાવ્યો છે તે અભિમ્રાયને ને માણુસ વધારે- 
પડતે! સ્વીકારી લઈ, અથવા એવા અર્યનાં શાસ્ત્રોમાં આવતા ખીન્ન 
છૂટાષ્વાયા શ્લેકેનું પ્રમાણુ લઈ, અથવા સિન્તિક, શિલ વગેરે 
'ટલાક યુરોપિયન નીતિરાસ્ત્રીઆના એવા ઉદ્ગારેથી દોરવાઈ જઈ. 
ગમ માનતો થશે કે વધારે લાભતે માટે અસત્ય ખોલનું એ દોપર્‌પ 
નથી, અથવા સત્યવાણી એ કાંઈ ધર્મનો સિદ્ધાન્ત નથી, પણુ 
નોંતિનો--એટલે લાભ અને હાનિની દદિએ ઠરાવેલા ધારણુતો-- 
નિયમ છે, તે માણુસ જીવનને અંતે પોતાના ચારિત્રતો એકેએક 


પાયો ઢીલો! પડી ગયેલો, અતે જવનની રારૂઆતમાં હતો તેના ફરતાં 
અંતમાં પોતાના હદયમાં વધારે અધોગતિતે પામેલો પોતાને ન્ેશે. 


$ ખરી વાત ગ છે કે સત્યપરાયણુતાને ધર્મ કેવળ 
ગેહાત્માએ માટે જ હોય એમ ઘણાખરા લેકે માને છે. તેઓ, 
એક બાજૂથી, એવા મહાત્માએ માટે ધણા 

સત્ય વિષે આદર બતાવે છે, છતાં એવા પુસ્ષોનાં 
અશ્રદ્ધા ડહ્ાપણુ, સમજશક્તિ અને વર્તન માટે એવી 
અશ્રદ્ધા ધરાવે છે ક એમને લગભગ “વેધ્યા' 

અથવા “ અતુસરતાને નાલાયક ' ગસ છે. ડાલા તે! તે જ ગણાય 


સત્યમય છવત 


છે કે જે “વ્યવહારકુશળ ' હોયઃ એટલે, જે પોતાના ધન, સુખ 
અને છવિતને વધારી રાકે, 

પણુ જે મજમાં આવી વ્યવઢારકુશળતા જ ઘર કરી ખેસે 
છે, એટલે કે જે પ્રશ્તમાં એવા અતેક માણુશષા નથી નીપજતા 
જ જેઓ ધન, સુખ અને જીવિત કરતાં જેને પોતે “ સત્ય ' તરીકે 
ન્તણે છે કે વર્ણવે છે તેતે માટે ગમે તેટલું ખમવા તૈયાર થાય, 
તે પ્ર” શ્રદ્ઘાહોન થઈ છે અતે અધોગતિતે માર્ગે છે એમ સમજવું 
જેઈએ. આપણી ગ્રશ્તમાં આ થદ્ધાનાશનાં જે ચિહ્ધો માલમ 
પડે છે તેમાંનાં કેટલાંકતું આ પુસ્તકમાં દર્શન થશે, 


$ આવે પ્રશ્તકીય શ્રહ્દાનાશ નીચેનાં કારણોથી ચતો 
જણાય છેઃ 
(૧) પ્રેય અતે શ્રેય. પ્રેય--એટલે માણુસને પ્રિય લાગનારી 
વસ્તુએ, જેવી કે ધન, સ્ત્રી, છોકરાં, રાન્ય, વગેરે, અને શ્રેય-- 
એટલે માણુસનું હિત કરનારી બાખત્તો, જેવી 
શ્રદ્ધાનાશનાં % સત્ય, ભઉચર્ય, સદાચાર, ન્યાય, નીતિ, 
કારણે: માન, મેમ, વગેરે એ ખે વચ્ચે અત્યંત 
ગ્રેય અને શ્રેય વિરોધ છે એવી જડ ધાલી બેઠેલી ભૂલભરેલી 
માન્યતા, અને તેથી ડ્રેયને ભોગે શ્રેય 
ગ્રેળવવા અસચિ--એ શ્રદ્ધાનારતું પહેલું કારણુ છે. કદોપનિષદમાં 
યમ નચિકેતાતે કહે છેઃ “ શ્રેય અને પ્રે બન્ને એકખીન્તધી જુદ્યાં 
છે અતે દરેક પુસ્ષને પોતા પ્રત્યે ખેચે છે. તેમાંથી જે શ્રેયને 
સ્વીકારે છે તેતું ભક્યું થાય છે, અને જે પ્રેયને પસંદ કરે છે તે 
પોતાનું તુક્સાન કરે છે. શ્રેય અતે ચ્રેય મનુષ્ય પાસે જય છે; 
શ્વીર પુસ્ષ તેમાં વિવેક કરે છે; જે ધીર છે તે પ્રેયતે છોડી મેયને 


ક 


ત્રંય અનં શ્રય 


'વરે છે અતે જે મંદ છે તે યોગક્ષેમ ( એટલે અર્થ અને કામ ) 
માટે એૈયતે પર્મદ કરે છે. ” 

પણુ વાસ્તવિક રીતે, પ્રેય અને શ્રેય અત્યંત વિદ્દેધી નથી. 
પરૈતુ સમયપૂરતું ઉપયોગી તે પ્રેય અનૅ સદા માટે ઉપયોગી 
અથવા કલ્યાણુકારી તે કૈય; એટલે શ્રેય તે એક અતિ વિસ્તૃત પ્રેય 
“છે. ૭તાં લેક સંકુચિત, સમયપૂરતી અતે વ્યક્તિમત ઉપયે।ગિતતા 
એ જ સર્વસ્વ છે, અતે સમગ્ર, સર્વમાન્ય, અંતિમ અને સંપૂર્ણ 
ઉપયોગિતા કાંઈ જ નથી એમ માનવામાં ડડાપણુની પરાકાઇા 
સમજે છે. 


શ્રેય સમયપૂરતું અને વ્યક્તિગત ઉપયોગી હોય છે, તેથી 
માણુસને તે વધારે પ્રત્યહ્વ--હાજરાહજૂર--લાભદાયી લાગે છે. શ્રેયને 
પર્સદ કરવાને પરિણામે અર્થ અતે સુખનો લાભ થતો જ નથી 
એમ નહિ, પણુ તે એ વ્યક્તિ કરતાં સમત્ર સમાજને જ વિરેષપણે 
પહાંચે છે અને તે લાભનો આંકડે તરત તીકળી શક્તો નથી. 
તર્તમાં તો શ્રેયાર્થીને પોતાને કાઈ પણુ ન્તતનો સ્પૂળ લાભ થવાને 
બદલે નુકસાન પણુ થતું લાગે. કેવળ માનઞિક અયવા આધ્યાત્મિક 
લાભથી જ એતે સતોષ પામવાતે! તોય. વિરલ પુસ્ષે। જ શ્રેયને 
સાટે ૬૨ફા2 કરતા જણાય છે તેનું આ જ કારણુ છે.૧ 

અહીં સયને આત્મજ્ઞાન માટેના પુર્ષાર્થ માટે જ લેવાની 
જરૂ૨ નથી. ઉપર્‌ કહ્યું તે પ્રમાણે “કોઈ પણ્‌ સત્ય માટે લઈ શકાય. 
આપણા દેરામાંથી જ ઉદાહરણુ લઈ એ. 

આપણી અસહકારની ચળવળ લે।. આપણા દેશતું રાજતંત્ર 


૧. આ વિષે વધારે ચર્ચા સારા “ શઞવનરોધન * એ રૂસ્તકમાં “સાયા 
ગ્પુરુષાર્થ *વાળા પ્રકરણમાં મળરો, 


ટ 


સત્યમય જવન 


આપણી પોતાની જ મદદથી ચાલે છે એ વાતની કોઈ ના પાડી 
શક્યો નહિ. ને આખા દેશ એવી મદદ 

અસહકારની આપવા પ્રતકાર કરે તો એક દિવસમાં રાજતંત્ર 

ચળવળતું દટાંત અટ%ી પડે એનો પણુ કાપ, પનકાર કરી 
શકશે નહિ. એમ થાય તો દેશને સ્વરાન્ય૧ 

નજીક આવે જ એ પણુ કખૂલ ટરવું પડશે. એટલે આ ત્રણે મુદ્દાએ 
સ્વતત્રપણે સત્ય છે એની ભાગ્યે જ કોઈ ના કહેશે, છતાં, અસહકારને 
શરૂઆતથી જ ઘણાએઓગએ (એટલે સ્વરાન્યમાં માનવાવાળા 
ધણાએઓએ ) “ અવહેવાર્‌ ' કલો હતે, અતે અંતે પણુ એને પહેલી 
વખત (પ. સ. ૧૯૨૧-૨૨માં ) લોકદણ્િએ “અવહેવારુ” કરવું પડયુ 
હું, તથા આજે (૪. સ, ૧૯૩૩માં )યે ધણાયે સ્વરાજ્યવાદીઓ 
“અવહેવારુ' કહે છે. આતું કારણુ શું ? શું એમ કહી શકારો કે 
અસહકારની બહાર રહેનારામાં કેઈ જ એવા દીર્ધદદ્િ અને 
સષ્મયુદ્ધિવાળા માણુસો જ નથી કે જેઓ આ શ્રેય તે અતિ 
વિસ્તૃત પ્રેય જ છે એટલું સમજી ન શકે ? નહિ. પણુ ખરી વાત 
એ છે કે અસઢકાર કરવામાં વ્યક્તિગત લાભોનો ભોગ આપવો 
પડે છે. કદાચ એ ભે!ગનેો બદલો તેમને પોતાને અર્થ અને કામના 
રૂપમાં જેવાના કદી દિવસે ન આવે, અતે એમને પોતાને ભાગે 
ત્તા ખુવારી 7 આવે. એને પરિણામે સ્વરાન્ત્ય પ્રામ થાય અતે 
સમમ્ર દેશને લાભ થાય તોપણુ ભોગ આપનારને પોતાને કાંઈ. 
સીધે યોગક્ષેમના રૂપમાં લાભ થશે એમ કાણુ ખાતરી આપી 
સરકે? એ સ્થિતિમાં સત્યતે લમભમ બાજએ સૂકી ચાલુ સ્થિતિમાં ૮ 


૧. સ્વરાત્ત્યમાં # દેરાહિત છે એમ ગ્ૃહિત છે એમ હુ અહીં માની 
લ છું. અને, અર્થાત્‌, જેએ પૂર્ણ સ્વાધીનતાના થયૅયને સ્વીકારે છે તેમને «૮ 
આ ચર્ચા લાત્રૂ પડે છે. 


૧૦ 


ય અને યેય 


ડાખાજ્મણીં કર્યા કરી આગળ વધતા હોઈએ એમ ખતાવડું અને સ્યૂળઃ 
લાભહાનેતી દણિએ કામ ચલાવવું એ જ પર્સંદ કરવામાં આવે છે.* 


જેએા અસહકારમાં ક્યારેક નેડાયાં હતા, તેમનામાંથીયે 
બધાએ જ ગ્રેય કમ્તાં ષ્રયતે અધિક માન્યું ડતું એમ ન કહેવાય. 
જટલાકતી એવી કલ્પના હોય છે કે સ્વરાન્તય મળ્યા પછી સોટા 
હોદ્દાઓ મેળવીશું, અતે તે માટે એકાદમેવાર નેલમાં જવું પડે 


૨, આ ઠીફાની ખીછ ખે બાજુએ છે તે મારા ખ્યાલબહાર નથી. 
“પહેલી, આપણી પ્રનત હાલ જે સ્થિતિમાં છે તે સ્થિતિમાં રવરાન્ન્ય માટે 
આવર્યક ગણાય તેટલી લેક્સ ખ્યામાં લોકો વ્યક્તિગત હાનિ માટે તૈયાજ 
ચરે એ આશાજ મોટી ભૂલ હતી--એ ટીકા, આ ટીકાકારોના મત પ્રમાણે 
અસહકારની પ્રજૃત્તિતું મ'ડાણુ કરઝું સમયે!ચિત હતં કે કેમ એ વિવાદભર્યો 
પ્રશ્ન કહેવાય. 

ખીજ ટીકા, જે કાર્યને ચરાસ્વી કરવું ચ[જકના પાતાના હાથમાં ન 
હચ, પણુ ધણાં બાહા બળે અને સત્તેગે પર આધાર રાખતું હેય, તેવા 
કાર્ષની કલ્પના બરાખર હેમ તોપણુ તેને અમલમાં મૂકવા પ્રધત્ન કરવો 
3 નહિ--એ ખાભતમાં જેનામાં વીરતાની કે સ્વાથત્યાગની લણૂપ ન હેય 
તેવા માણુસ પણુ વાગીપણે લાબા વિચાર કરનારા હે!ઈ રાકે. એવા 
માણસે!ની “ વ્યવહારદછિ' યોગ્ય પ્રકારની ગણવી સેઈ એ. 

આ ખે ટીકાઓ છતા મૂળભાગમા ને તત્ત્ત શથી છે તેને ખાધ 
આવતે] નથી. કારણ, ને પહેલી ટીકા સાચી હોપ તેદ તેનો અર્થ એ થાય 

જુ સ્વરાન્મ મેળવવા અને ટકાવવા જેટલા લાયક માણુસે! સેઈ એ તેટલા 
શૃરામાં છે નહિ, એટલે દેરા સ્વરાત્ત્ય માટે લાયક નથી. ત્તો પછી દેરા 
સ્વરાન્ત્ય માટે તૈયાર થયેલો છે એમ કહેઝું એ અસત્ય ગણાય. 

ખીજી ટીકા બશાખર જ નયી. કારણ, જે બાહ બળે ને રા «ગે! ઉત્પત્ર 
શવાં સતઈએ તેમાના ઘણા સ્યેયતે વરેલા અસહકારીઓની વીરતા અને 


ક્વાર્યત્યાગમાંથી જ ઉત્પત્ત થઈ રાક, તેઓ જ નતો લાબો! વિચાર કરનારા- 
થાય તા તે બળે અને સનતેગો ઉત્પન્ન નટ કચાયી થરો $ 


જ્જ 


સત્યમય જવન 


«એથી વિશેષ ભોગ આપવે પડશે નહિ. આવી ભોળી કલ્પના 
ખાંધનારા અસહકારમાં ટકી ન રાંકે એમાં નવાઈ ન ગણાય. 
એમણે કાંઈ મેયને મારે અસડકાર કયો, એમ ન કહેવાય પણુ, , 
ઊલડું, ભોગવે છે તેથીયે વધારે સ્થૂળ અતે વ્યક્તિગત લાભોની 
આશા રાખેલી ગણાય.૫ શ્ર 


૨. શ્રેય કરતાં પેયને જ વળગવાની મનો રૃત્તિની બાબતમાં મોરલી પોતાના 
“દેશ વિષે કાંઈફ નિરારાના ૯દ્ગારો કાહે છે. એ ડહે છે કે ઇંગ્રેજ ગ્રન્ન 
જારે ફૃતાથ થઈ ગઈ હોય, «તલે કોઈ મહાન આદ્રા સિદ્ધ કરવાનો રલો જ 
ન હેોચ, અથવા આરદર્સોમાં ક્ષ્દ્ા જ ખોઈ ખેડી હોય તેંમ છવન ગાળે 
છે. એટલા નિરારા થવાતું મને કારણુ જણાતું નથી, કશ્રારૅય પણુ કોઈ 
સિદ્ધાન્તની નિઃ:સીમ ઉપાસના એકાદ માણસમાં જ પ્રથમ પોષાય છે, અને 
એની મારફતે ખીન્ઓઓમાં ફેલાય છે. મોર્લીએ # આ પુસ્તકમાં બીજ 
«યાએ કઘું છે તેમ “ એક જણને જ સુધારાને રસ્તે! સૂઝી નય છે અને 
ખીન્ઓને સૃઝતો નથી તેનું કારણ એ છે કે તેને કુધારો બીન્ત કરતાં વધારે 
ખૂ'ચે છેઃ અથવા તો તે રાઈ એવો હ'ેરાં ન્તગ્રત રહેનાર અને કલ્પનાશીલ 
ખુદ્ધિના મહાપુરૃષ હોય છે, અને એનાં સ્વત્રાવ અને તાલીમ જ એવાં 
રાય છે કે ચાલુ સ્થિતિને સુધારવાનો! વ્યવસ્થિત અને ગ'ભીર વિચાર કર્યા 
વિના તેને જરાયે સખ વળતી નથી. ” 

આ ઉપરાંત ન્ત્યાં સુધી તેવા વિચારો માંટે સમદજની ગ'ભીરષણે 
અવ્યવસ્થિત પરિસ્થિતિ તૈયાર ન થામ, તેમજ એ અન્યવસ્થિત દશા કેટલી 
ગ'ભીર છે તેની સમાજને ખાતરી ન થાય, ત્યાં સુધી નવીન વિચારોનેઃ ગમે 
તેટલા ત્તેરાયી પ્રચાર કરવામાં આવે તયે તે વિચારો સમાજને ભેરી રાકતા નથી. 

આ કારણુથી જે દેરામાં ટિળક ફે ગાંધીઈ જેવા કોઈ આદર્શાના અનન્ય 

“ઉપાસકો પાકટ છે, તે દેરાને નિરારા થવાની «રર ન હોય. જે અવ્યવસ્થિત 
દૃરાતું એમને ભાન થયું છે, તે દશાની ગભીસ્તાનું હજુ સમાજને ભાન 
ન થયું રોય એમ ખને; પણ્‌ એ માટે ધે!ડી રાહ નતેવાની અને તે દરમ્યાન 

-જેમને એ બ્રાન થવા માંડયું હોય તેમણે પોતાની ફષાસતા ચાલુ રાખવાની 
* «ર છે એમ સમજવું «ઈએ. 





૧૨ 


ભાવનાની ઊણપ 


(૨) મહાત આદર્શો પ્રત્યે થ્રદ્ા મંદ પડવાનું બીજી કારણુ 
ભાવનાવશ સથવા આદશીવાદી લેદેની ઘણીવાર ખુત્રારી ચતી- 
જવામાં આવે છે તે છે. દા- ત., ઇગ્રેજ લેકે! 
ભાવનાની ઊણપ ડ્રેંચ પ્રશ્નને ભાવનાવશ માને છે, અતે પોતાને 
વિચારત્રધાન અતે વહેવારુ બુદ્ધિવાળા માતે. 
છે. તેએએ ન્નેચું % મોઢા ૭તાં ગકપક્ષો મિહ્ધાન્તો સાંભળીને, 
ભાવનાધેલી બની જઈ ફ્રેંચ પ્રજ્તએ જગતમાં મોટાંમાં મોટાં અતે 
ગાંડમાં ગાંપાં સ્મખાણા મચાવ્યા હતાં. પરુ તેને પરિણામે તેમણે - 
ઝાઝુ' મેળવ્યું એમ નહિ કહેવ્રાય. આથી ઇંગ્રેન્ને મહાન આર્દર્શે ગ્રત્યે 
અશ્વદ્ધાવાન જ રહે છે. એ જ પ્રમાણે આપણા દેશમાં મહારાષ્ટ્રને 
જટલેક વર્ગ પોતાને વ્યવહારપ્રધાન અતે રજપૂતો, ગૂજ્રાતીએ ૨ અને 
બંગાળીઓને ભાવનાપ્રધાન માને છે અને તેમના પ્રત્યે અશ્રદ્ધા ધરાવે છે. 
ખરું જતાં, આમ આખી તે આખી પ્રશ્તતે આવાં વિશેષણો 
આપી દેવાં એ મનને ખહુ મોટી ભૂલ લાગે છે, દરેક ગ્રાન્તમાં અને 
દરેક ગ્રશ્નમાં આદરીવાદી માણુસો! પાકે છે અને દરેક પ્રજાને 
મોરા ભાગ આદર્શાતી બાબતમાં થોડાઘણા મંદ શ્રદ્ધાવાળા જ હોય 
છે, પણુ સાચી વાત એ છે ક ભાવનાના નેશ વિના કોઈ પણુ. 
મોટા આદર્શો સિદ્ધ થઈ શકતા નથી એ સમજ રાખવું નતેઈ એ, 
અતે તેથી જે પ્રજાતે મોટા આદર્શો સિદ્ધ ફરવાના છે, તે પ્રન્તમાં 
ભાવનાઓ ખીલે અને પોષાય તે જ આવકાર્લાયક માનનું નનેઈ એ, 
અને નહિ ક કવળ ગણુતરીબાજપણું. આથી, મહારાષ્ટ્રતો જે 
વર્ગ એમ માતતોા કોય કે તેએ વધારે વ્યવહારત્રધાન છે અતે 
ભાવનાપ્રધાન એજા છે, તેમણે એ બાબતને સારું ચિદ્ધ ન ગણુતાં 
ગંભીસ્પશે વિચાથ્વાયોગ્ય ખખત લેખમવી નઈ એ. નહિ તો દેરાના 


આદ્શોને સિદ્ધ કરવામાં તે વગનો કાળો ઓછો જ રહેશે અને. 
જવટે તેમતે પાછલું સ્થાન જ લેતું પડશે. 
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(૨) પણુ આ તો! સપાટી પરનાં અથવા નિમિત્ત ટારણુ 
મણુય. વધારે લંડાં કારશેમાંનું એક, પાશ્ચાત્ય સંસ્કારાવાળાશાં 
“સતિઠાસિક પદ્તિ 'તો દુરુપયોગ અને હિંદુધર્મના સંસ્કારા- 
* વાળામાં પ્રારબ્ધ અથવા પૂર્વકર્મવાદને! દુરૂપયોગ છે. 

તેમાં, પહેલાં, “ એતિહાસિક પદ્ધતિ 'નો -વિચાર કરીએ. 
બૈતિદાસિક પદ્ધતિ એટલે હાલમાં જે કાંઈ વિચાર, રૂઢિ કે માન્યતા 

ગ્રશ્તમાં ચાલતાં હોય તે ભૂતકાળનાં ટયા 

જૌતિહાસિક વિચાર વગેરેમાંથી નીકળ્યાં, .અતે ભવિષ્ય- 
'પદ્દતિતે। દુરુપયોગ કાળમાં તે કેવું સ્વરૂપ લેશે એ શોધવું, એ 
બધાની સરખામણીઓ કરવી, અતે એ 

શરખામણીઓમાંથી કાઈ જતને આગલેોપાઇલે સંબંધ ગોડવવે!. 

આ પદ્ધતિતો દુરૂપયોગ આ રીતે યાયઃ દા. ત., અસ્પૃક્યતા- 
નિવારણુનો પ્રશ્ન આપણી આગળ ખડે! છે. ડાવાડાલા પુરાતત્ત્વ- 
વેત્તાઆ એક સરસ નિબંધ લખી આપણુને બતાવે કે અસ્પૃશ્યતાનું 
ઔળજ માણુસમાત્રના મનમાં વસતા અમુક સંસ્કારમાં છે. એ 
સંસ્કાર દરેક પ્રશ્નમાં કોઈ ને કાઈ રીતે દેખાય છે જ. પછી પ્રાચીન ' 
કાળથી અત્યાર સુધીમાં કયાકયા વૈશે લઈ અસ્પૃશ્યતાની ભાવના 
જગતમાં દ્રેલાતી આવી, હાલ કચાંકયાં અને કયાક્યા વેરામાં 

કાલે છે અને આગળ ઉપર એ કયાકયા વેશે ભજવશે એનો એક 
સાચો ક ખોટો પ્તિહાસ ખતાવે અને પોતાનો નિબંધ પૂરો કરે. 

ને આવી રોધખોળ મર્યાદામાં રહે તો ઉપયોગી ચાય. પણુ . 

ધણીવાર આ પહદતિના પૂન્તરીએ અમુક રૂઢિ કે વિચાર તાત્તિટ 
રીતે પ્રટ્ટ છે ક અનિષ્ટ, બળ દેનાર છે કે નિર્બળ ફરનાર, તે 
“તપાસવાને ખદ્લે એ -ઢિ અથવા વિચારનાં માબાપ અતે સગાં- 
“સંબંધીઓ ત્નેવામાં વધારે -મરાચૂલ રહે છે. ન્યારે શોધખોળ એડું 
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વાંઝિયાપણાનું રૂપ લે ત્યારે તાત્કાલિક ખૂ'યતા કટા પ્રત્યે પ્રજાનું 
ડુલક્ષ યઈ ન્નમ છે. કારણુ કે ગ્રશ્ન એ નથી કે આખા જગતમાંથી 
એકેએક નતની અસ્પૃક્યતાનું નિકંદન કરી શકાશે ક નહિ અને 
, બધા « ગ્રકારની અસ્પૃસ્યતા કાઢવાની છે કે કેમ. પ્રશ્ન એ પણુ 
નથો કે આજે જે સ્વરૂપમાં આપણા દેશમાં હરિજનોાની અસ્પૃશ્યતા 
ઊભી છે તેની પાછળ એતિહાસિક કારણો છે કે નહિ, અયવા 
જ્યારે એવી અસ્પૃસ્‍્યતા ઉત્પન્ન થઈ ત્યારે કાંઈ વાજબી ટારણોા 
હતાં % નહિ. પ્રશ્ન તો એ છે ક બાગે જે સ્વરૂપમાં હરિજતોાની 
અસ્પૃશ્યતા ઊભી છે તેને માટે બાને વાજબી કારણો છે ? લાગે 
એ અસ્પૃશ્યતા ધર્મ્ય અતે ધષ્ટ છે ? જે નથી તો તેના નિવાશ્યુતો 
પ્રલાજ કરવે! એએ જ ધ્યેય ગણાય. નહિ તો!, જેમ કેઈ વૈદ્ય એકાદ 
ર્‌ાગીની ખૂબ ઊલટપાલટ તપાસ ટર્‌ી એને કહે “કે ' ભાઈ, તારો 
ર્‌ામ તારી ગર્ભાવસ્થામાં તારી માતાએ અમુક ઝાડતું ખીજ ખાધેલું 
તેને લીધે થયે! છે, અને મરણ સુધીમાં એ અસુક અમુક સ્વરૂપે! 
પકડતો જશે,' અતે આગલું કહી રેગીતે વિદાય કરી દે તેતા જેવી 
એ રોધખેળ થઈ કહેવાય. એ વૈધની ચિંકિત્સાશક્તિ બહુ વખાણુવા 
જેવી ભલે લેખાય, પણુ રોગનિવારણુની દૃષ્ટિએ એ રેગીતે માટે 
એની વિઠ્ત્તા નકામી થમેલીં ગણાય. 


જેવો પશ્ચિમમાં બઅતિહાસિક પદ્ધતિનો દુરુપયોંચ થાય છે, 

તેવો જ આપણા દેયમાં પ્રારભ્ધ અથવા પૂર્ડકર્મવાદને! દુરુપયોગ 
થાય છે. આપણા દેશમાં બધાં અનિષ્ટા 

ગૂવકર્મ'વાદનેો સમન્તવી દેવા માટે “ પૂર્વકર્મ ' એટલે! ઉત્તર 
દુરુપયોગ ખસ થાય છે. અસુક સ્ત્રી આાળવિધવા છે, 
અમુકતે ઉપરાઉપરી સુવાવડે આવે છે, અમુક 

રાગી છે, દરમાં પરાધીનતા છે, ગરીખાઈ છે, અસ્પૃસ્યતા છે, 
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આળમરણે છે--બધાંતે માટે આપણા પૌડિતો કે અધપંડિતો કહેશે “કે 
“જેવાં જેનાં કર્મ, અને એટલું કહી એમનું કર્તવ્ય ખલાસ યું માનસે. 

વાસ્તવિક રીતે,  પર્વકર્મ તા અર્થ એટલો જ છે કે કોઈ 
પણુ હાલમાં ભોગવાતી સ્થિતિ લાડથી ખગડી ગયેલા અને પોતાના 
તોર પ્રમાણે જ યર્તનાર કોઈ ખાળકના જેવા આપખુદી ઈશ્વરના 
. તોરનું પરિણામ નથી, પણુ સમાજે જ કરેલા કાઈ પૂર્વદોષેનું પરિણામ 
જે. આજની સ્થિતિ પા૭લા કાળના ગ્માચરણુનું જ પરિણુ!મ છે. 


વળી, “પૂર્વકર્મ'તો અર્થ આપણે વધારેપડતો સાંકડો કરીએ 
છીએ. એક તો, “ પૂર્યકર્મ ' કહેતાં જ આપણું ધ્યાન એકદમ ૂર્ઈ- 
જન્મનાં કર્મ પર્‌ ચોંટી ન્નય છે. બીજું, સામાત્ય વ્યવહારમાં 
આપણે કડીએ અને માતીએ છીએ કે “બે હાય વિના તાળી 
પડે નહિ.' પણુ આ કહેવત બધાંયે પરિણામે! વિષે લાગૂ પડૅ છે 
એ આપણે ભૂલો જઈએ છીએ. એટલે કે અમુક એક પરિણામ 
આજે આપણે સહન કરતા હોઈએ તો તેનું કારણુ આપણું જ 
પૂર્કકર્મ નહિ પણુ આપણુ સિવાય બીન્નતુયે પૂર્વકર્મ હોઈ રકે એ 
આપશે યાદ રાખતા નથી. એકાદ પરિણામ ઉપન્તવવામાં કોઈવાર 
સ્વકર્મનું વિશેષ ખળ હોય, કોઈવાર બીજાનું કર્મે બળવાન યાય 
અને કોઈવાર ખત્નેનું સરખું ખળ હોય. આપણે દેરા સેકડે 
ન્વર્ષોથી ખીછ ગ્રન્નઓને હાથે પીડાતો ચાલ્યે! તેમાં આપણા 
પૂર્વેની નૈતિક અધોગતિ ફારણુભ્ૂત છે, તેમ બીજી ગ્રન્તએની 
મહત્તવાકાંક્ષાધે કારણુભૂત છે. એકાદ છે।1કરી બાળવિધવા છે તો તેમાં 
એ સમજવિના ચોરીમાં જઈને બેડી એટલું ભલે એવું પોતાનું 
પૂર્વકર્મ ગણુયું હોય તો! ગણીએ; ખાકી, વિશેષે તો એતે એનાં. 
માભાપનાં કર્મનું અતે બાળલસ્ની રહિ ઉત્પન્ન ડરનાર પાછલા 
સમાજના કર્મનું પરિણામ ભોગવગું પડે છે. હું આગગાડીમાં ખેસું. 
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એ અકસ્માતમાં મતે સપડાવવા માટે મારું પૂર્વકર્મ ખરું; પણુ ગે 
ગાડીને અકસ્માત થવામાં ગાર્ડ, ડ્ાઈવર, સ્ટેશન-માસ્તર વગેરેનાં 
ફર્મનો જ વધારે ખળવાન ઢાથ ગણાય. જગતમાં કોઈ પણુ બનાવ 
૬૬ ઉત્પન્ન થયા વિના, એટલે એઇછામાં ઓછી ખે શક્તિગા--ખે 
ક્મો--ભેગાં થયા વિના થઈ શકતા નથી. વાદળામાં ગમે તેટલી 
વીજળીની શકિત રહી હોય, પણુ એ ૬'દરૂપે મળે તો જ ઝબફી 
શકે છે. અમુક પરિણામ માટે ખએેમાંથી કાના કર્મને વધાર 
જવાબદાર ગણુવું એ ગ્રશ્ર ઊદતો ન હોય તો એમ કહી શકાય 'કે 
એવું પરિણામ ઊપજી શકે એવું કમ કરવાને! જેણે સ'કદ્પ કર્યો 
હોય તેના કર્મને જવાખદાર ગણુવું' જેઈ એ. દા, ત., વૈધવ્ય એ 
લગ્નનું પરિણામ છે; માટે લગ્નની ક્રિયા કરવાને! જેણે સંકલ્પ ક્ષા 
તેનું કમે વૈધવ્યનું કારણુ છે. ગેટલે બાળકાનાં લગ્નનો સ'કલ્પ 
૩રનાર માબાપ હોવાથી બાળવેધવ્ય એ માબાપના કર્મનું પરિણામ 
છે. એ દીકરીના પૂર્વકમેનુ ફૂછી છે એમ કહેવું એ પૂર્વકમેવાદને 
દુરુપયોગ છે.' 


૧, આ વિષચની આઘી વધારે ચર્ચા કરવી અહીં અસ્યાતે થાય. પણુ 
ડદાચ કોઈ પૂછરી કે માબાપના કમષનું પરિણુ!સ દીદરીને કેમ ભેડગવતુ 
પરે? એ તતો અન્યાય થાય! ન્યાય કહા કે અન્યાય કહેઃ, જગતમાં 
સ્વ%રમેના %7 કુળો! ભેણગવવા પડે છે એવે એકાન્તિક નિયમ નથી. કેટલાક 
પરિણામે! સ્વસકલ્પથી હત્પત્ત થાય છે, કેટલાંક પરસ'કલ્પર્થી ઊપને જે, 
ભને ફેટલાંક ખતેના સ'કલ્પોતું પરિણામ છે, એનું કારણ પણુ દેખીતું જે. 
ચ્યક્તિ સ્વાયત્ત ( સ્વાધીન ) પણુ છે અને, ખ્રહ્ઞાંડને એક ભાગ હોવાથી, 
અઆહા[ંડાયત્ત ( વિશ્વને અધીન ) “પણુ છે, «દુકાળ “ડે છે એ દકાળિયાઓના 
પોતાના સ'કલ્પથી એમ ભાગ્યે હહી રાકાચ, એ બ્રહ્માંડના સ'કલ્પનું, એટલે 
શ્રહ્માંડતી રાક્તિએ[નું પરિણામ છે. ગીતાને! પણુ એ ન અભિપ્રાય છે અમ 
કુ' સમન્તુ' છું, જએ! ગીતા, અમ 0૮, શ્લે!ઈઇ ૫૩-૬૫. 


- કૃઃક 


સત્યમય જવત 


આંતેહાસિક પદ્ધતિ તેમજ પૂર્વસર્મવાદ બલેના દુરુપષોગને 
પરિણામે લેકામાં નિરુત્સાહ આવે છે. કાઈ સત્યતે શોધવું, તેને 
વળગયું, તયા તેનો અમલ અને ગ્રચાર કરવો એ બાબતમાં 
મોળારા રહે છે, બળ આવતું નથી. એનું જ નામ થદ્દા 
મંદ પડવી. 


(૪) સુધરેલા દેશોમાં વર્તમાનપત્રો પણુ શ્રદ્ધાનાશનું એક 
મોડું કારણુ બને છે. જે રીતે આજે ઘણાં વર્તમાનપત્રો ચાલે છે 
તેથી પ્રશ્નની ઉદાર દિલે અને સ્વતંત્ર રીતે 
વર્ત'માનપત્રોના વિચાર ફરવાની શક્તિ હણાઈ જાય છે કે નહિ 
સડો એ એક વિચારવા નવા પ્રશ્ન છે. કારણુ, 
«માં વર્તમાનપત્રોના રાફડા ફાટે, અને દરેકની 
ટકી રહેવા માટે તીત્ર રરીફાઈ ચાજફતી હોય, અથવા તો નવાં 
સરકારની અતિરવ ન્નેહુકમી' ચાલતી હેવ ત્યાં તેમણે ટકી 
રહેવા માટે લોકોને અયવા સરકારને રીઝવતા રહેવું જેઈ એ. અને 
રીઝવવા માટે, લેકાની મૃઢ માન્યતાએ?, રાગદ્રેવા અતે ટકી 
સ્વાર્ષહૃત્તિ તરક્‌ અમીદષે રાખવી, અથવા સરકાર કેટલું કહેવા 
૨ૃશે તે તરક રદછિ રાખવી, ઊંચા સિદ્ધાન્તા માટે મોળાપણં 
ખતાવનું, અતે આદ્યને પૂક્નારા માણસને હલકો પાડશે એ 
આવસ્યક યાય છે. આનું પરિણામ ગ આવે છે ક લેકે પોતાના 
પૂર્વશ્રહે,૫ ટૂછી દષ્ટિ તથા સાંકડી સ્વાર્યનૃત્તિમાં જ વધારે ને 
વધારે દઢ યતા જય છે. 
(પ) હજુ વધારે ઊંડૉ કારણોમાં આર્થિક સંપત્તિની અતિશય 


૧, ક્રાર્ડ બાબતમાં ટેટ કરી રાખેકા ઞમા-અણગમા, નિકષય, વિચાર, * 
વગેરે. ્ે 


૧૮ 


અતિસમૃસ્ટિ-દરિત્રતા 


“રૃહિતિ ગગુવી શકાય. સંપત્તિ ખૂત જ્ધી જ્નાથી નીતિબળ 

દીંસું પડે છે એ તે! «ગળ્તહેર છે. ધનની ધાદળ 

અતિસમૃત્ટિ એથશારામ આવ્યા કિના રટેના નથી. એશ- 

આરામથી જરનના ઉચ્ચ આશથેદ ખવાઈ 

#તય છે, અને ઉ*ય આશાવ ગયા એટલે એશઆરામતે મર્યાદા જ 

રરેતો નથી. પછી ઊંચા સિને લાંબાટૂકા કરવાની વૃત્તિને 

ગદર પરવાનગી મળે છે; કારણ, તે જૃતિમાંથી જ સુખાલસ્પ 
-નીષજે છે, અતે સુખાલમ એ ૬44નનું ધ્યેય મનાય છે. : 





આપણુ દેશને આજે સષ્ટ& ન કડી શકાય. પણુ એક કાળે 
તે સહિતે સિખર હતો. અતે આજેયે થરીમત વ્યક્તિએ તો. હોય 
-«/, અતિસમૃહ્દિનું પરિણામ સમાજમાં કે કૃડંબમાં ઉપર મુજબ 
“જ આવે છે એતો જ્ઞાગ્યે જ કોઈ ધકાર કરી શકશે. 


(૬) અનિસમૃટ્દિની જેમ અનિદસ્તિતા પજ ઉદાત્ત આશમોતો 
નાશ કર છે. આપા દેશમાં એને ન 
દરિદ્રતા શ્રદ્ધાનારનું એક ઊંડું ટારયુ ગણી ચકાવ. 


હજ ધાડાં જ વર્ષા પતે આપણી પ્રશ્ત ઉચ્ચ સંસ્કારોની 
સમૃહિ માટે પટાયેકી વતી. ધીમેધીમે છુદ વૃત્તિઓ, નીચ સ્વાર્થ 
અતે અમત્ય આપલી પ્રન્તને ઘેરી રલ્ાં છે. અતે આનું કરબ 
કમ છવતું, જમ વવનું સચ્વાયું મેળનગું એ તિિચેદ્તિસે ક& 
થતું ન્તય છે એ જ છે એમ કરેનું પડશો. ખાનદાત માણસ નવી 
ગરીતાઈથી ખાનદાની નહઢિ તજે; પણુ ન્યાર ગરીબાઈ રાજની 
ન્જે થઈ બેસે ત્યારે લાંબ્રો વષ્ઠટત ખાનદાની ટકી ન રકે. આ 





૧. ખસ સુષખ્ઠ અને ખૂબ સરા 


દગ 


સત્યમય જીવન 


યા પશ્ચિમથી આવેલી સુખવિલાસનાં સાધનોની ચડાઈટ 
“ - એ તો આપણી ગ્રજની સિદ્ધાન્ત માટેની શિથિલતાતું કારણ 
સહેજે ખ્યાલમાં આવી શકશે. 


એટલે અતિસમૃદિ અને અતિગરીબાઈ બન્નેનું નૈતિક ભાવના 
પર સરખુ ખરાબ પર્ણિ।મ આવે છે. 


(૭) થ્રદ્ધાનાશનું હજુ એક ઊં'ડું કારણુ ધર્મને નામે ચાલતાં. 
અનેક સંપ્રદાચે! પણુ ગણાવી શકાવ. આમ કહેકું પહેલી દછિએ 
વિપરીત લાગસે. કારણુ સત્ય મારેની અત્યંત 
ઘાતક સશપ્રદારો તીત ધગરમાંથી જ તો ધર્મમંપ્રદાય ઉત્પન્ન. 
થાય છે, અતે પાતાના અતુયાયીઓની શ્રદ્ધાને 
પાયવી એ જ તો સંપ્રદાથોનું મોટું કાર્ય હોય છે એમ લાગશે. 
છતાં સંપ્રદાયો જ અંધશ્રદ્ધાના પાષનાયચ બની ન્ય છે અતે. 
અંધશ્રદ્ધા સાચી શ્રદ્ધાના નાશ કરે છે એમ વિચારી નેતાં માલમ 
પપશે. ઘણીવાર લોકની વૃત્તિઓ, ૪ચ્છાઓા, રૃટિઓ વગેરે 
અયેગ્ય હોય, પરતુ તેમના સુખવિલાસ માટે સગવડભરી હેય 
તો સંપ્રદાયો તેમતે પોષવાથાબડવાનુ કામ કરે છે; એટલે કે 
અનુયાયીઓને મીઠુ' લગાડવા માટે અથવા ધાર્મિક જીવનતે! માર્ગ 
સહલાસટ છે એમ મનાવવા માટે પાર્મારથિક વિષયોમાં વ્યાવ-- 
લારિક અથવા વાણિયાનૃત્તિતે પોષવાનાં તથા તાત્કાલિક લાભને. 
અનુકૃળ થાય એવી રીતે સિહ્ધાન્તતે મરોડવાનાં ઢામ કરવાનાં તેઓ. 
“ખાતાં બની રહે છે. 
અહીં છું હિંદુ ધમેસંપ્રદાયોતે જ વિષે બે!લીશ. પણુ વિચારી 
મુસલમાન તથ! પષ્વિસ્તી એ જ રીતે પોતાના ધર્ષના સંપ્રદાયને. 
“પણુ એ જ ટીકા લાઝૂ કરી ઝાકરો. 


૨૦ 


વૈદિક હિદુધર્મ 


વૈદિક કહેવાતા હિંદૂધર્મનું સ્વરૂષ એક બાજૂયી એટલું 
“વ્યાપક છે “ક હિંદુપણું એ કોમ અને સંસ્કારિતા છે, ધર્મ નથી, 
પ એમ કહી રારાય. કાઈ પણુ હિંદુ કાઈ પણુ 

ચૈદિક હિંદ્ધર્મ સ્ંપ્રદાયને કે માન્યતાને વળગવા બંધાયેલો છે 
એમ ન કહી શકાય. સુસલમાતેોમાં, ખ્િસ્તી- 

-આઓશાં, જૈનોમાં અને ખૌદ્દોમાં અનેક મતપન્થો છે, પણુ સર્વનું 
“મહમ્મદ, ઇશુ, મહાવીર “કે યુન એ એક નામ તળે બએકય થાય 
જે. વૈદિક હિદુધર્ષમાં કાઈ એક એવું નામ નથી "કે જે તામ સર્જ 
“હિંદુઓના પ્રાણુને હલમલાવી મૂકે. દરક હિંદુને પોતાનો પ્દેદેવ 
“જુદ્દા હોઈ શકે, અતે પ્રછદેવ ન હોય એમ પણુ ચઈ શકે. 
“શાસ્પ્રામાણ્ય મારે પણુ સર્વે ટિંદુએએ એકમત હોયુંન૮ જે એ 
એમ નથી. એ રીતે વૈદિક કહેવાતા હિંદુધર્મમાં નથી સર્વમાન્ય 
“દવ, નથી સર્વમાત્ય રાસ્ત્ર કે નથી યર્વમાત્ય પુરોહિતશાહી.૧ 
સિદ્ધાન્તર્ટાદેએ વૈદિક હિંદુધર્મ એટલે કેવળ સત્યશોધનનો ધર્મ 
છે અમ કહી રાકાય છે. આ ર્દાદેએ સત્યોપાસના માટૅ હિંદુધર્ષ 
«જેવી કાઈ ઉદાર સેસ્થા નથી એમ કહી શકાય. આમાં જેમ હિંદુ- 
ધર્મની મહત્તા સહેલી છે તેમ હિંદુસમાજની જિનભિન્ન ગ્યવસ્થાનુંયે 
એ જ કારણુ છે, હિંદુ પ્રન્તતે કોમી ન્તગ્ૃતિ ક્યાય એક કરી રાકે 


૧. ગાય એ હિડદુમાતરની બ્ર્વમાન્ય દેવતા જેવી છે અને એના 
-્નામ તળે સર્જ હિંદુ એકડપ્રાણુ થઈ શક્ટે છ એમ કહેવામાં આન્યું છે. 
“પણ્‌ અનેક કારભાને લીધે ગાય પણ્‌ દેવતાપદેથી બ્રષ્ન થતી ન્નય છે અને 
ન્શરે એમ મને લાગે છે. બીન્ત પ્રાણી કરતાં ગાયની વિરોષ ઉપયોગિતા 
શ્વીકારારો, પણુ ત્તેની વિશેષ પૂક્ત્યતા કાથમ ન રહે એવે! સ્રભવ જે. 
ગાંધીજએ હાલમાં «૮ વર્ણાશ્રમ્સસ્ધા એ રિરુધર્સનું ખાસ લક્ષણ છ 


એમ કઘું છે. એ વધારે થોગ્ય વ્યાખ્યા છે એમાં શક નથી. પણ વર્ણાશ્રમનેદ 
ઘનિષેધ કરનાર ધહૈદુ મતે પળ છેન્ન- 


કન 


સત્યમય ઇવન 


પણુ ધાર્મિક કહેવાતી નતમ્રતિ એક ન કરી શકે એ અસંભવતીય. 
નથી. કારણુ ધાર્મિક જાગૃતિ એટલે અનેક સંપ્રદાયોમાં એકતા ઉમેરો 
એટ્યું જ પરિણામે થાય છે. કખીર અતે નાનક જેવાના હિંદુ સુસલ- 
માનને નેદ કાઢી નાંખી કેવળ “ આત્મોપાસના 'તો ઉપદેસ કરનારના 
પ્રયત્નનું પાગ સંપ્રદાયો વધારવા ઉપરાંત વિરોષ પરિણામ ન આવ્યું. 
હિંદુધર્મતી આવી સ્ટપિતિને પરિણામે લિંદુબામાં ચત્ય- 
શૈધનતી પ્રવૃત્તિનો પ્રવાક તદ્ન તૂટી ગયો છે એકું નહિ જણાય. 
છૂટીઠવાઈ વ્યક્તિએ! દેશના કોઈ ઊંડા ખૂણામાં સત્યની શોધ માટે 
અથવા પોતે કલ્પેલાં સત્યની અનન્ય ઉપાસના કરવા માટે સર્વ- 
સ્તનો ત્યાગ ડરી બેઠેલી દરેક કાળમાં મળી આવશે. એમાંની ઈફ 
તો મરતાં સુધી અંધારામાં જ રહી હશે; કોઈક એકાદ નાનકડા 
સમાજમાં જ પરિચિત થઈ હરે; કોઈની પાછળથી જાર્તિ દેશાઈ 
હરી. પણુ એ બધી છૂટક વ્યક્તિઓ જ. આખા અથવા બહુ મોટા 
સમાજને કોઈક મડાન ભાવના, કાર્ય કે વ્યક્તિની એવી લેહ લાગી 
હાય કે આખોયે સમાજ એ માટે સવસ્વાર્પણુ કરવા કમ્મર ડસી 
તૈયાર થયે! હોમ એવું હિંદુધર્મમાંથે વારવાર બન્યું છે એમ નહિ. 
જણાય, એટલે ક “ સત્ય સાથે બાંધછોડ કરવાની,' “ ખુદ્ધિની 
સ્વતંત્રતા સ્વીકારતાં અચકાવાની ' અતે “વજના નેવી કર્મની 
ખેડીમાં જકડાયેલા રહેવાની ' જૃત્તિ આપણી પ્રશ્તમાં સારી પેઠે 


પોથાથેલી છે. 
આપણે સારી પેકે ન્નણીએ છીએ કે હિંદુ પ્રશ્ન એવા દાવો 


નહિ કરી શકે કે એ સત્યને જ સર્વસ્વ માનનારી છે તથા કામથી, 
ભયથી, લોભથી કે જીવિત માટે પણુ તે ધર્મમાંથી કદી ચળે એવી 
નથી, થર્ષ સત્ય ત્રતિજીતત્‌ , કે ન રત જળાત્ર મયાત્ર છોમાર્‌ 


૧. સર્જનો પાયા! સત્યમાં છે. 


૧૨ 


વૈદ્દેક હિંદ્ધર્મ 


ચત સ્‍્વસેસ્ઝોવિતદ્યાડપિ સ્તો: ? કે સત્યસેવ ઝયતે તાડનતમ્‌--૨ 
એ ઉદઠ્ૂગારો આપણા આચારજીવનના નથી, માત્ર સુભાષિતા- 
વલીમાંથી મોહે કરવાના છે. ત્યારે હિંદુ પ્રશ્ન કે કાઈ પણુ પ્રજ્તમાં 
ઉપર કહી તેવી વણિકશૃત્તિ ધર્મની કઈ ખામીમાંથી ઉઠ્વે છે ગએ 
સ્વત'ત્રપણે વિચારવું આવસ્યક છે. 

દરેક ધર્મમાં તર્ટશક્તિની એવી ટસરત ડરી શકનારા 
વિદ્દાના મળી આવે છે કે જે ખે વિરોધી પક્લોનો કાંટો એવી 
કશળતાથી પકડી શકે કે મધ્યના ટેકા કે દાંડીની “રૂ૨ ન રહે. 
દા. ત., તેએ ગણુપતિ એ ૩8કારમાંથી ઉપનતવી કાઢેલો આકાર છે, 
અથવા ષ્યહ્મા એ ચાર પ્રકારની વાણી ગયથવા ચાર ભાવતાએઓ 
સાટે યોન્ેલ્ું સાઢાર રૂપઠ્ઠ છે એમ કહેતાં ૭તાં એ સર્વ દેવોના 
દવ છે, સર્વના સદ્દા છે, સરવ સિદ્ધિઓ આપવાવાળા છે એમ ફહી 
એ આકારોને દંડવત ડરે, એની પૂન્તઅર્ચા કરે, ન્નગે “તિહાસનાં 
પાત્રા હોય તેમ એમનાં ચરિત્રો વર્ણવે અને એને રાષ્ટ્રીય દેવે 
બનાવવા મથે. વળી, તેએ, એટ બાજૂથી, દેવ એક જ છે અને 
હિંદુધમમાં અનેક દેવોની પૂન્ત છે ન નહિ એમ ભાસ્પૂર્વક 
ગ્રતિપાદન ક? છતાં, બીજ બાજૂથી, જુદાજુદા દિવસોએ જુદાં- 
જુદાં દેવદેવીગ્માની પૂત્ત, વ્રતો, જુદાંજુધ કારણે માટે જુદીજુદી 
ગ્રતિમાએની “ માનતા, ' આધા વગેરે કરવામાં અડથણ જુએ 
નહિ. તેમજ, તેએ કંડી, તિલક, જનોઈ, શિખા, તુલસી, સ્દ્રાક્ષ 
વગેરેનો આધ્યાત્મિક ઉન્નતિ સાથે સભધ નથી એટલું જ નહિ, 
ણુ એનાં બંધનો જ જીવનને ગુચાયેલું રાખે છે એમ માને છતાં 
એ ખધાં ધારણુ કરવાં જ જેઈએ એવા પણુ આમ્રહ રાખે. 


૨૧. કામ, ભષ, લોલ કે #વિત માટે પણુ ધમત છડવો નહિ. 
૨. શત્યને નન «ય થાય છે, જૂડને! નહિ. 


કડ 


સત્યમય જીવન 


વિદ્દાનો, ધર્મોપદેશકે, પુરોહિતો, કથાકારો, વેદાન્તતું નિરૂપણુ 
કર્નારાએ વગેરે સર્વેની ધાર્મિક વિધિએ અતે માન્યતાઓની 
ખાબતમાં આવી દ્હોં અને દૂધ બન્તેમાં પગ રાખવાની વૃત્તિ સામાન્ય 
પ્રશ્ને કાઈ પણુ વિષયનો વિચાર ડરી તપાસી ન્નેવા માટૅ 
નાલાયક, અગ્રગતિ અતે અથુદ્દિમાં જ સમાધાન અને સલામતી 
સમજનારી કરી મૂકવામાં ડારણુભૂત થાય છે. કવિવર રવીન્દ્રનાથ 
હોકુરે પોતાના “અચલાયતન ' નાટકમાં આપણી જતતાની મનેદશાનું 
આ પ્રમાણે સુંદર વર્ણૂન કર્ક છેઃ 


“બારીખબારણાં સનડ બંધ કરીને અચલાયતનમાં 
“અમે રહીએ છીએ તે બહુ મમાં છીએ; ત્યાં અમારે કોઈ 
હિસાબ ચૂકવવાપણું રહ્યું નથી, તેથી ત્યાંના લેક નિશ્ચિંત છે. 

જ જે પક્ષી પાંજરામાં જન્મે છે તેતે આકાશનો જ 
સૌથી વધારે ડર હોય છે. લોખંડના સળિયાની અંદર તેને 
દુઃખ થાય છે ખરું, પણુ બારણું ઉધાડીએ તો બિચારાની 
ખાતી બીકથી ધડધડ થવા લાગે છે. એને થાય છે પાંજરા 
ખહાર્‌ નીકળીશ તો નિવારે કેમ ₹ નિભેષતામાં ઝેપલાવતાં 
મતે હજુ કથાં આવડે છે? પાંજરામાં પુરાઈ રહેનું એ # 
મતે લાંબી રવથી સદી ગયું છે. ” 


આપણા તિદ્દાનોતો જણે નીચે સુજબને પૂર્વસકેત જ થયો 

હોય અને જણે વંશપર'પરાગત ઊતરતા સંસ્કારામાં જ એ બુદ્ધિ 
ગ્રા ચતી હેય એમ ઘડીભર લાગી આવે છેઃ 

“ વિચારસ્વાતંતર્યતે! એધ પહેલાં બંધ કરવો! ન્નેઈ એ. 

નીચ માનેલી શ્નત્તિઓમાં વિચારસ્વાતંત્વ પસરે નહિ એને। 

પહેલે બંદોબસ્ત કરવો જેઈ એ. . -આલપણુથી જ લોકોનાં 


૨૪ 


શખ્રાનેો! ખાટો ઉપયાગ-- ધસી? શબ્દ 


-મનતે જુદી નનતનું વલણુ લગાડી દઈએ કકે થયું. . .જેના 
માગથી ન્નેનારતે સ્વતંત્ર વિચાર ઉત્પન થાય એવું કાંઈ જ 
રાખયું નહિ. . *માણુસતી પાછળ 1નિત્યનેમિત્તિક કર્મો એર્વા 
સખત રીતે લાગૂ કરી દેવાં કે કોઈથી પણુ એક પગલુંમે 
સ્વતંત્રતાના માર્ગમાં નાંખી શકાવ નહિ.” ( ' વાલ્મીકિતો 
જય, પા. ૨૫-૨૬ ) 


(૮) અસ્પષ્ટ વિચારસરણી, જડબુદ્ધે તથા તર્ક'્નળ ઉત્પન્ન 
“શવાતું અતે પરિણામે સત્યના દ્રોહનું અને પરિણામે શ્રદ્ધાનાશનું” 
કાર્ણુ ધણીવાર શબ્દોને! દુરુપયોગ અથવા 

શખ્રાને! ખેદટેદ અચોક્કસ ઉપયોગ બતે છે. એકાદ રાબ્દને 
ઉપષાગ સામાન્ય જનસમાજે જે અર્થમાં સ્વીકાર્યો હોવ 

તેના કરતાં વધારે વિશાળ અથવા સંકુચિત 

*અર્ચમાં તેને ઘણીવાર વક્તાએ। અચવા લેખક વાપરે છે અતે તેમાં 
નવાનવા અર્થો દાપ્યલ કરતા ન્તય છે. ઇંદ્રધનુષ્યના રગની માદક 
એ બધા ભાવોની વચ્ચે કાઈ હેકાણે ચોકસ સીમા પાડવી મુસ્કેલ 
પડે એવો એમનો પરસ્પર અસ્પરં ભેદ હોય છે; ધાડા અંતર બાદ 
ગએ ભેદ તરતજ પકડાય ખણુ ભેદની લીટી ડયાંય જણાય ર્નાહે. 


દા. ત., “ધર્મે' શબ્દ લઈએ. રોજ નહાવુંધોવું અને સર્યને 

“જ મર્તિતે ' ચાર હાંટા' નાંખી નમસ્કાર કરવો; અમુક પહતિથી 
એક કે અનેકવાર પ્રાર્થના કરવી; રાજ *%& 

“ધર્મા? શખ્દ અકત્રાડ્યામાં એક્વાર કે વારતહેવારે અમુક 
દવાલયને આદર બતાવી આવવો; છત્રનના 

જન્મ, મરણુ, લગ્ન વગેરે બનાવા અમુક વિધિથી ઉકેલવા; નૌતિના 
તથા ખાલા સ્વચ્છતાના અસુક નિયમે। પાળી જવનવ્યંવકાર ચલાવવે[ુ 


રપ 


સત્યમય જવત 


માનવસમાજ તયા પ્રાણીએને ઉપયોગી અમુક ગેકૃત્તિએ એઇછીવત્તી 
પરેપકારબુદ્ધિથી ચલાવવી; અન્યના હિત મારે એષેવત્તો સ્વાર્થ 
ત્યાગ કરવો; કાઈ જતની વિદ્યા કે શક્તિ ખેડવા જીવનને ખર્ચનું; 
જાઈ મહત્ત્વના સદ્મુણુની પરાટાદાએ પહોંચવા આખું જીવન મયવું; 
જાઈ મહત્ત્વના નેતિક સિદ્ધાંતને જીવનનું સર્વસ્વ બનાવવું; તત્ત્તચિંતન 
સાટે જીવનને ' નિવૃત્તિ? માર્ગમાં વાળવું: વગેરે વગેરે અતેક ગકારનાં 
કર્મો, વ્યવસાયો, આશયે, ભાવો વગેરે માટે “ ધર્મ ' એટલો એક જ 
, શબ્દ વપરાય છે. આ બધા ભાવાની વચ્ચે મૃષઠી રાકાય એવા 
ખીન્ત પણુ ભાવા ગણાવી રાકાય, જુદાજુદા માણસોએ આ 'પૈઇી 
જુદાજુદા ભાવો આગળ પોતાના “ધર્મ 'તા મર્યાદા આંકેલી જણાશે. 
દા, ત., જનિ જિનવિજયજને એકવાર એક ખાલ્મણે કહ્યું હતુંઃ 
“સં ચોરી ડરી હશે, જૂડુ' કહ્યું હશે, વ્યભિચાર કર્યો હરો, પણુ 
જાઈ દિવસ મારે! “ ધર્મ ' નથી ડુબાથો | “--એટલે કે કાઈ હલક 
વર્ણુના મનુષ્યનું અભ્નજળ નથી લીધું. જીવનનાં જે ફર્મ માટે એના 
સનમાં પવિત્રપણાની--ધર્મતી--ભાવના છે, તે સુખ વાટે ગળવાના 
'દાર્થાનું. તે કર્મ એણે બગડવા ન દીધું. જવનના બીન્ન વ્યવહારો 
પવિત્ર છે અથવા પવિત્ર ભાવથી જ કરવા નઈ એ એમ એતે ન 
લાગ્યું, એટલે એ ફર્મામાં એ ચિત્તની વાસનાએને વશ થઈ વર્તવામાં 
રાધ સમજતો નહોતો. આ દૃદિએ ઘર્મ છ્ટહે મનલ્લીયનાને વજ થશે 
જરિ, વળ વવિદ્રતા જે વૂગ્યતાની સાવનાથી થશુજ રહના બંજુરોને 
ઘશ રરી જરવાયુ અર્મ--એવી એની એક વ્યાખ્યા થઈ શકે. જે કર્મ 
સાટે જે માણુસને જેટલી પવિત્રતાની યુદ્દિ હોય તે કર્મમાં તે 
તેટલું “ધર્મ' જેવી કોઈ વસ્તુનું નિયમન સ્વીકારે. લેસે લીવનનુ 
જ્કેણ્જ જાર્ય પવિત્ર યુઝિયી ત ૬રવા સડ સમઝ ટોય સે વસત પામિક.. 


ત્યારે ઉપર કહ્યું તેમ જુદાજુદા માણુસો! જુદાજુદા ભાનેદ 


જ 


“અહિંસા? શખ્દ 


આગળ પોતાના “ધર્મની સર્યાદા આંકે છે. એ મર્યાદા બહાર . 
પણુ “ધર્મ વધી શકે છે એમ તેએ કાઈવાર સમજ ચંદ છે, 
અતે કોઈવાર નથીચે સમજી રાકતા. સમજી શકે છે તોયે એ 
વધેલી મર્યાદાનું તેમને ફૂરીકરી વિસ્મરણુ થાય છે અને સામાન્યપણે 
તો! હૃદિ કાઈ નીચલી મર્યાદા પર જ રહે છે. કોઈ વિચારક અથવા 
ઉપદેરાક એ મર્યાદાને વધારી “ ધર્મ 'તી વાતો કરે તાયે સાંભળનાર 
એને પોતાની મર્યાદાના અર્થમાં જ સમજ લેતા ન્તેવામાં આવે છે.. 


વિષયાંતર જેકું લાગવાનો! સંભવ છે હતાં આ વિષય મહત્ત્વનેદ 
હોવાથી વળી એક ઉદ્દાહરણુ લઈ આ સ્પજ કરું છું. ગાંધીજએ 
“અહિંસા? ધર્મ અને શખ્દને રાજકાર્ણુમાં 

“અહિંસા? શખ્દ દાખલ કર્યો છે અતે મકાસભાએ નીતિ તરીકે 
એ સ્વીકાર્યા છે. હવે સામાન્ય લોકા “અર્હિસા'નો 

અધે કોઈને પ્રાણુ ન લેવો એટલે! જ કરતા. મહાસભાની નીતિમાં 
એનો થોડા વિકાસ ચથે! છે તે એ કે કોઈને શારીરિક ઇશ પણુ 
ન કરવી, એટલું જ નહે પણુ કોઈની મિલકતની પરુ લૂક કે 
નાશ ફરવાં નહિ. છતાં ગાંધીજી જ્યારે અરહિસાની વાત ફરે છે 
ત્યાર હમેશાં આથી વધારે અધમાં જ તે વાપરે છે અને સમન 
છે. ગાંધીજીની અહિંસા એ સિક્કાની એક ખાજૂ છે, જેતી બીજી 
બાજૂ “સત્ય? છે; અને એમની અહિંસા ઇશ્ત ન કસ્વાનો માત્ર 
આત્મસંયમ નથી, પણુ પ્રેમ કરવાને! આદેશ છે કેટલાકને ગાધીછની 
આવી ભાષા સમન્તતી જ નથી, કેથ્લાકને સમત્નય તોથે એ પર 
દૃદિ ટકી શક્તી નથી અને ગળે પણુ ઊતરતી નથી. તેથી ધણા 
મહાસભાવાદીએા એમ કહે છે કે મહાસભાએ ર્અહેસાની નીતિ 
સાન્ગ રાખી છે, સત્યાચરણની નહિ, તેથી લડત દરમ્યાન છૂપી 
ચળવળ ફરવી વગેરે માર્ગો લેવામાં મડાસભાના ધેરરણુને ભંગ થયેલે.- 


ર્છ 


સત્યમય જવન 


“મનાતા નથી. ગાંધીજ કહે છે કે સત્યનો ભંગ અને અહિંસાનું પાલન 
-એ ખે સાથે થઈ શકે એવી વસ્તુ જ નથી. મહામભાવાદીએ! કહે 
*છે ક બે વચ્ચે સંબધ જ નથી. ખરી વાત એ છે કે ખતે એક 
*જ શખ્દને જુદાજુદા અર્થમાં વાપરે છે. આમ રાખ્દના દુરુપયોગ 
“અથવા અચોક્કસ ઉપયોગથી કવી રીતે અસ્પણ વિચારસરણી, 
“જડ ખુહિ તથા તર્કનળ ઉત્પન ચાય છે, અને તેતે પરિણામે 
-સત્યનો દ્રોક થાય છે અને સ્વીકારેલ સિદ્ધાંત પરથીયે શ્રદ્દા ઊડી 
“જાય છે, તેનું આ એક ઉત્કૃષ્ટ ઉદાહરણુ છે. 


(૯) શખ્દાના દુરૃૂપયોગની જેમ જ અતિનાપક ચગ 

પણુ ઘણીવાર સદોષ વિચારસરણી અતે પરિણામે સત્યતા દ્રોહ 
કરાવે છે. શાસ્્રીય ગ્રથામાં એકાદ નિયમતું 

“અતિવ્યાપક સૂય યોગ્ય કરતાં વધારે વ્યાપક ભાષામાં પ્રતિપાદન 
કરવામાં આવે છે. પછી એ વ્યાપકતા એઇછી 

ન ફરવી એવો એક આગ્રહ બંધાય છે. પણુ જવનવ્યવડારમાં 
એટલા વ્યાપકતા ચાલી શકતી નથી એવો અતુભવ થાય છે. એ 
સ્થિતિમાં એ નિયમમાં વાપરેલા શખ્દ્દોના અર્થમાં જુદા કે નવા 
ભાવે દાખલ કરી -મૂળી નિયમમાંથી જ ન્યવહારને અનુકૂળ અર્ય 


કાઢવા પ્રયત્ન થાય છે. 


આવતું પણુ એક સરસ ઉદાહરણુ કૂતરાંવાછડા પરમો 
ઊપજેલી હિસાઅહિંસાની ચર્ચામાં મળે છે. “ અર્હિસા એક 
મહત્ત્વનો ધર્મ છે,' અથવા “ધર્મતે વિકાસ 

અહિસ્રાધમષ સ્તરૈત વધારે તે વધારે અહિસા પ્રત્યે જવામાં 
છે? ક “ઓછામાં એછી હિંસા કરવામાં 

“છે? એવું કાંઈક કહેવાને બદલે “ અઝિસા પરમ ધર્મ છે ' એવું 


ર૮ 


અહિસાધર્મ 


વ્યાપક સૂત્ર શાસ્્રકારે બનાવ્યું છે, અને એ વ્યાપકતા છી ન. 
થવા દેવી એવા આગ્રહ ખંધાયો છે. હવે “ અહિસા 'તો સાદો. 
અર્ય થાય “પ્રાણાધાત ન કરવે.' પણુ એ અર્યમાં સત્રતે અક્ષરચઃ 
સ્વીકારી છીવનવ્યવકાર્‌ ચાલી નધી શકતો એ આપણે વારંવાર. 
અતુભવીઝે છીએ. એટલે ધર્મોપદેશક એ રખ્દના અર્યમાં બીજ 
તત્ત્તા દાખલ કરવા ગ્રેયત્ન કર્‌ છે. દ. ત., ફૂતરાં વિષેની ચર્ચામાં . 
ગાંધીજએ “ હિંસા 'તે અર્થ કેવળ “ મારવું: એટલે જ નહિ, 
પણુ “ક્રોધ અથવા સ્વાથંને વશ શઈનેૅ, અથવા તો સામેની 
વ્યક્તિનું અનિણ કરવાના ઇરાદદાયી તેને દુરખ દેવું અધવા તેના 
રેદનોા નાશ કરવો ' એ પ્રમાણે કરી, “અને તેમ ન કરવું તે 
અહિસા' એવું રહ્યું છે. પછી જે ગ્રસંગોમાં પ્રાણાધાત કરવો 
અનિવાર્ય અથવા કતેવ્યરૂપ પણુ લાગતો દોય તે પ્રસંગો પણુ 
ગણાવી તે પ્રાણાધાત અહિસાત્મક જ છે એમ કહેવામાં આવે છે. 
આ જ દલીલયો યુદ્ધ, યજ્ઞ વગેરેમાં યતી હિંસા અર્હિસા જ એમ 
કહેનારા શાસ્તવચનો નીકળી આવે છે. પણુ નને આપણે “ બદ્તિ 
વરમો પર્મ :' એવું સત્ર કહેવાતે બદલે “ અહિંસા એક મહત્તતો 
મર્મ છે/ અને “કેટલાક ગ્રસગોમાં રેસા પણુ ધર્મ અથવા આપટ્- 
શ્રર્ષ થઈ શકે છે' એમ કહ્યું હોય, અથવા “ હિસામાંથી અહિંસા- 
ધર્મ પ્રત્યે પ્રયાણુ એ ધર્મનું સ્વરૂપ છે અતે એના મૂળમાં 
સર્વાત્મભાવનું દર્શન હોવાથી આત્મલાવથી પ્રેરાયેલે જવનાસ [હેંગા 
હતાં ધર્મેરૂપ યઈ શકર છે ' એમ ડહ્યું હોય, અતે પછી કયા 
ગ્રસંગામાં કરેલી હિંસા ક્ષમ્ય કે ધર્મ્ય ગણી શકાય તેનું વિવેચન 
ફર્યું હોય તો! આવી દ્રાવિડી પ્રાણાયામ નેવી દલીલનું પ્રયોજન ન 
રહે, [મિલના શબ્દોમાં ખોલીએ તે! એકાદ સર્વન્યાપક સઝઞમાં જે 


ચોડીધણી ભૂલ રહી હોવ તે ભૂલના “ ઉતાર તરીકે જે વ્યવસ્થા 
કરવી હોય તે મૂળા સિદ્ધાન્તથી “કાઈ જુદા સિદ્ધાન્તને અનુસરીતે: 


સહ 


સત્યમય છવન 


કરવી જેઈ એ. કારણુ, મૂળ સિહાન્તમાંથી તો તે ભૂલ ઉદ્ભવી 
“છ અને (તેથી ) એ વખતે જે'વહેવાર્‌ માર્ગ લેવામાં આવે તે 
--*મૂછી સિદ્ધાન્તમાંથી જ તારવેલે। છે એમ કહેવાને બદલે એમાંથી તે 
નથી એમ કહેવું વધારે સયુક્તિક ( - યોગ્વ દલીલભર્યુ ) ગણાય.” 


[ સત્યના દ્રોહ કરતાં કાઈ મોટો ગેરલાભ હોઈ શકે નહિ" 
એવી આપણુને શ્રદ્ધા બેસતી નથી. એ શ્રદ્ધાને લીધે કેટલાક 
સામાજિક લાભો! મેળવવાતી આશાથી સત્યતે 
શ્રદ્ધાનાશનાં મરેોડવા માણુસ લલચાય છે, અતે એ રીતે 
પરિણામ “સત્યને મરોડતાં શીખેલી પ્રશ્નમાં ઉત્તરોત્તર 
શ્રદ્ધાનાશ યતો ન્ય એમાં નવાઈ નથી. 
આમ સત્યતે તેના પદથી ભજન કરી તેતે સ્થાને તાત્કાલિક 
સામાજિક લાભને ખેસાડવાનાં ભર્યકર પરિણામો આવે છેઃ જેવાં 
“ક, પ્રજાજીવનની સપણ અચૂક અધોગતિ થાય છે; લોકમત મેળા 
પડી જાય છે; ઉદાર, દૂર સુધી પહોંચનારા પારમાર્થિક ઉદ્દેશોને 
રેકાણું આર્થિક, તાત્કાલિક અતે સ્વાર્થી ઉદ્દેશાતે મહત્ત્વ 
મળતું ન્નય છે; બુદ્ધિની સ્થિરનિશ્રયતા ધટતી ય છે; 
સારાસાર વિવેકતો લખલખતેો પ્રકાશ ઝાંખા પડતો ન્નય છે; 
સક્મ સ્વાભિમાન નાશ પામતું નય છે; સનાતન સિહ્ધાન્તામાં 
લોકની શ્રદ્ધા ધટતી ન્તય છે, અથવા--કમમાં કમ એટલું તો ખરું 
જ કે--ખે પરસ્પરવિરાધી માન્યતાઓ એકીવખતે સ્વીકારવાની 
*હીનજૃત્તિ વધારેવધારે સામાન્ય ચતી ન્નય છે. ધર્મ, નીતિ અને 
રાન્યના વિષયોમાં આપણે જેતે અસલ માનતા હોઈએ તેવા 
મતને સપણ સ્વીકાર ન ડરીએ તાયે આપણા ખરા મતતે દબાવી 


રાખ્ખીએ તે ભાગ્યે જ દોષરૂપ ગણાય છે. એટલું જ નહિ, પણુ 
“થણીવાર તે વર્તેન' ગુણુમાં અને* ભારે ડહાપણમાં "મપી *નય છે. 


૩૪ 


“ધર્મ? અને અનુગમ 


આ સ્થિતિમાં સત્યતી પવિત્રતાતું મુનઃ એકવાર પ્રતિપાદનઃ 
કરવાથી રાપ્ટરોય અધોગતિનાં આ કારણોમાંથી “રાઈ કારણનું' 
'નિવારણુ ચાય એ આશાથી પુસ્તકને! ખાકીનો ભાગ યોજાયો છે. 
પણુ તે પહેલાં મોર્લોએ આપેલો એક મહત્ત્વની ચેતવણી ઉતારવી 
“આવકશ્યફ ગણું છું: 

આપણે જે સ્મર્ણુમાં રાખવાનું છે તે એ "કે જે જૂતાનીઃ 
«તળમાંથી તીકળવાને તૈયાર ન હય તેવાના આત્મામાં નવા સિદ્ધાન્તતે।* 
ઉદય થનાર નથી. ટૂંકી વણિકજૃત્તિ અને ક્ષુદ્ર સ્વાર્થને પહેલી 
તિલાંજલિ આપવી પડશો; ખરા પરમાર્ચ યાં શ્રેતે માટે આપણી* 
૬ૃજ્ટિ લાંબી ને ઊંડી થવી ન્તેઈ શે; સનાતન સત્યોને ખોળી બીજું 
ખધું છેડી તેને જ અતુસરવાનો દઢ નિશ્રય આપણી રગેરગમાં 
ન્વ્યાપી જવે। જેઈ શે. 


નોંધ 
“ધર્મ? અને અનુગમ 

' જીવતરોધન'માં મૈ ધર્મ અને અતુગમ વમ્ચૅ ભેદ પાડો 
'છે, અઠીં રૂહ થયેલો ધર્મ રાબ્દ જ બેઉ માટે વાપર્યો છે તેથી 
મોથાળા થવાનો સંભવ છે માટે આ નોંધ ઉમેરવી ઉચિત સમજુ 
જું. પવિત્ર #ૃત્તિથી કરવાનું કર્મ તે ધર્મ એ વિશાળપણેુ યર્મનો 
અયે થયે. પણુ મુસલમાત, ખ્રિસ્તી વગેરે જે ધર્મો કહેવાય છે 
અને જેને દગેજીમાં “ રિલિન્યન ' કહે છે તે “ધર્મ ' જુદા સ્વરૂપનો 
હોય છે. એને માટે “ અતુગમ' શબ્દ સે “જીવનશેધન'માં વાપર્ષે 
છે. અતુગમમાંયી વિવિધ ર્સત્રદાયે1 નીકળે છે. અનુગમોા। અને (વિશાળ, 
અર્થમાં) “ધર્મ'ને! સંબંધ સમજવા જેવો છે; કારણ, એક ખાજૂમી* 


ટક 


સત્યમય છઇવત 


અનુગમે! અને સંપ્રદાયો! શ્રદ્ધાનાશનું કારગ્‌ બતે છે, તો ખીજ 
બાજૂથી એમને ઉદ્ભવ અસત્ય સામેના બૅડમાંથી જ થાય છે 
એમ દેખાઈ આવશે. તે આ રીતેઃ 

શ્રૂળમાં (પા. ૨૫ મે) કલા પ્રમાણે એક “ ધર્મ શબ્દથી જ. 
દર્શાવાતી પણુ વસ્તુતઃ વિકાસકરમની જુદીજુદી પગથીએ મતુષ્યોનાં 
જુદાંજુદાં ટોળાં ઊબેલાં હોધ છે. દરેક રાળાને પોતપોતાના 
નાયક-ગુમ્-આચાર્ય, પોતાતી કે પોતાથી પોડી ઉપરની પગ્રથીએ 
ભળી રહે છે, એ ગુક્ષ રાજનિયુક્ત હોય કે ડુલપરપરાગત હેય 
બે રાળુ' એને મોટે ભાગે સ્વેચ્છાયી જ અતુરરે છે, કારણ કૈ 
એમની શક્તિ કરતાં એ ગેમને બહુ આધે જવા નથી ટહેતો. 
સામાન્ય રીતે પ્રશ્નના મેટા ભાગને માટે “ ધર્મનું સ્વરૂપ આટલું જ 
હોય છે. આ જ એમને અતુગમ. ઈબ્સન ડવિને ધર્માયાર્ય કહે 
છે તેમ સામાત્ય લોકની દર્દિમાં પ 

“--1.11 ત્વ0વં તિ 101ત ૬૪વ તૉડડટાઇ, 

41103 ૦017 (ર૯ 31061 8:08 040%.” 

દી દું (3ાતં) 

--(જવન અને ધર્મ વચ્ચે એવો વિરોધ છે કે બન્નેને એક- 
બીન્નથી જુદાં રાખીએ તો જ અન્ન પોષાય.) છવનના સ્વાભાવિક 
અને તેમને લાગતા મહત્ત્વના ગ્રદેશોમાં--એટલે અર્ય અને કામના 
ગ્રદેશોમાં--તેમતે ધર્મનું લક્રું પાલવતું નથી- જે ધર્મ એ પ્દેશમાં 
દખલ કરે તો તે અર્થ અને કામને મેળવવાની વધારે અનુદૂળતા 
કરી આપે તો ભલે. આ સિવાય ' ધર્મ નેને કાંઈ કરાવવા માગતો 
ફય તે! તેશે છવનનેદ જેની સાથે સ્વાભાવિક સંબંધ ન હેય 
એવાં કોઈ કૃત્રિમ કર્મ જ સૂચવવાં જેઈ એ; જેમકે, તિલક, માળા,. 
જનોઈ કે જોસ ધારવાં, દાટી વધારવી કે થોટલી રાખવી, અઝુક- 


૩ર્‌ 


ધમે? અને સ્મતુગમ 


“દિશાએ મોડું રાખું, અમુક જગ્યાએ પાઈ પૈસો! મૂકવો, અમુક 
તીર્થાટન, ત્રત કરવાં, વગેરે. 
૬વનના નિત્મવ્યવકાર્‌ ચલાવવા જે સમય લ્નેઈએ તે પર્‌ 
બછુ આકમણુ ન કરે તો! આવાં “ ધર્સકર્મો ” આદરથી અતે ખુર(થી 
સ્વીકારવા લોકે તૈયાર હોય છે. મજ્નને એવો ધર્મ નથી ગમતે!. 
% જે એમ કહે કે “તમારું સર્વ જીવન તમે શુહ કરો તો જ 
તમારે ઉદાર થશે', પણુ એવું કહેનાર મર્મ ગમે છે કે ને 
એમ સમન્વવે કે “જછવનતે શુદ્ધ કરવાની કાની શક્તિ છે ? 
તમે આ વિધિએતું પાલન કરે। તથા દેવ, આચાર્ય અતે સંતોની 
સેવા ફરે, અને પ્રભુ પોતાની કૃપાથી તમતે તારશે એવે! વિશ્ચાસ 
રાખે, ' આશી ધર્માચાર્યો વારવાર આવે! જ ધર્મ અથવા અનૃગમ 
બતાવે છે. 


પણુ દરેક અનુગમના આવા પોલાણુ સામે બડ કરનાર 
વ્યક્તિઓ અવારનવાર નીકળી આવ્યા વિના રહેતી નથો. બડ કર્યા 
પહેલાં કેટલાક માતસિક ડ્લેશ ભોગવ્યા વિના એમને ચાલતુ નથી. 
તેમાંથો કેટલીક વ્યક્તિએ એ ઝગડા સહન કરી શકતી નથી અને 
બંડવ્ત્તિને દાબી દે છે અચવા ઝગડા પૂકે। થાય તે પહેલાં તેમનું 
જીવન ખતમ થાય છે. કેટલાકતે પોતાના મનને ઝમડે પૂરે! ચવા 
આવે છે ત્યાં ગેના અનુગમના ચુરુ અને આગેવાનો સામ, 
દાન, દંડ વગેરે ઉપાયોથી એને છટો પડતે! અટકાવવા પ્રયત્ન કરે 
જી. એ બાલ્મ ઝગડો સહન ન થવાથી વળી કેટલીક વ્યક્તિઓ 
બૈડનત્તિને શમાવી દે છે. માત્ર થોડી જ વ્યાક્તિએઓ પૂરી બંડખાર 
થઈ-કાં તા મરી છૂટે છે અથવા યશસ્વીપણે છૂટી પડે છે. આવી 
બંડખોર નક્તિએમાં જે સૌયો વધારે પ્રભાવશાળી હોય તે થોડા 
અતનુયાયીએ પણુ મૅળન્ને :છે. પોતે જે અનુગમમાં ઊછ્યાં તેમાંથી 

મ 


# 
૩૩ 


સ.-ય ન 


ફૂટવા માટે જે મનોવ્યથા કે ત્રાસ તે બંડખારાએ અનુભવ્યાં હેય 
તેના સ્મરણુથી તેમની શરૂઆતની કૃત્તિ અને ભાષા સર્વ અનુચમે, 
સંપ્રદાયો, ગુસ્શાહીઓ પ્રત્યે અત્યંત વિરોધની અને કોઈ સિદ્ધાંતની 
જ ઉપાસના પર્‌ ભાર મૂકનારી હોય છે. પણુ પરિણામે તો ઘણુંખરું 
એટલું જ બને છે કે પોતાના જૂના અનુગમ અથવા સંપ્રદાય અને 
' તેને જ મળતા ખીનન સંપ્રદાયો સામે જ તેમતે। વિરાધ રહે છે; એટલું 
જ નહિ પણુ પોતે જ એક નવીન સંપ્રદાયના પ્રવર્તક બની પડે છે, 
અનેતે સંપ્રદાય અને પેતતે છોડેલા સત્રદાય વચ્ચે સોમાંધી ખેત્રણુ 
બાબતો વિષે જ જુદાપણું હોય છે,? શરૂઆતના કાળમાં આ નવા 
સંપ્રદાયમાં જરૂર વિશેષ સાત્તિકતા અને બલિદાનનું તેજ હેવ છે, 
“ટલાંક ક્ષેત્રોમાં નવીનતા અને સુધારણાયે હોય છે, નવીન સત્ય 
ન હોય તોયે જૂના સત્યનું કાઈક નવી રીતે દર્શીન અને 
ત્રતિપાદન હોય છે, અને તે બધાં કારણોને લીધે એમાં તે 
યુગપૂરતી કાંઈકે વિશિણ્તા હેય છે. પણુ થોડો કાળ જતાં એ 


૧ «તે નવીન સ'પ્રદાયમાં દાખલ થતાં છતાં પોતે તો! હવે સર્જ 
શ'પ્રદાયા પર્ધી પર યયાછે એવી માન્યતા ડેવી ખધાઈ «તય છે તે નીચેના 
3ટલાક કવિઓના ઉદ્ગાર! પરથી સમન્રો. એ ઉદગારો મે' અહીં સ્વામી- 
નારાયણુ સ'પ્રદાયમાથી યંકયા છ્‌ પણુ એવા જ ઉદગારો ડખીર, ધીરો, 
ભેજે, નિરાંત વગેરેમાંથી તથા વૈષ્ણુવ કવિઓમાથીયે મળી રાકેઃ 

(૬) સત પથ તો મેં સવે” તયા, સત્સ'ગ વિના ફરી વગોચા; 

દ દુ' કરતાં ન મન્યા હરિ, જઈ ભોગવી ચૉર્યાશી ફરી. 
એવા ત્રત ત્તે! જગમાં બહુ, સમજણુ વિના ભૂલ્યા સહ; 
સમજણ છે સદ્ગુરુની પાસ, સ'ત મળે ત્તો થાય પ્રકારા. 

(૨) ત્ર નથી, કરો! ન્તદુ નથી ભાઈ, નથી મત કે પ"થ; 

«તણી નેઈને દયા કરી છે, ઓધારવાને જત. 


૨૪ 


“ધમ? અતે અનુગમ 


નબન્ત સંપ્રદાયોતો સગેાત્રો અને ખાતાના મૂછ અતુગમનતો અંશ 
સાત્ર થઈ રહે છે. 

આમ થાય એમાં નવાઈ નથી. ધર્મની ગાદીએ ખેસવાથી 
કાંઈ વિશેષતા આવી રાકતી નથી. એ ગાદી પર્‌ ખેસનારમાં 'કાઈકે 
"પ્ર્નરતી ધાર્મિક પ્રવચનો ટર્વાની વિઠ્ત્તા અને કળા છે એટલો 
"જ એને અર્થ બહુ તો થાય. પણ જો એ સામાન્ય કોાટિતો જ 


શાણ્સ હોય તો! સામાન્ય માણુસનાં જ માન્યતાઓ, ર્ટિઓ। અને. 
જ્‌ાગદદેષોને પોધનારો હોવાને. 


ગ્ષ 


યકરણુ ૨ જુ 
અર અથવા ભ્રમતી હિતકરતાનો વિચાર 


હ “સત્યનિશ્રય કરવેઇ, સ યવાણી વધ્વી અને ચત્યઆચરણુ" 
કગ્વું' એ સદાતારી મનુષ્યનો પ્રધમ ધર્મ છેં એમ સાધારપ્મૃપણે 
તા ગૌ કાઈ સ્વીકારે છે, પણુ એ ધમેને કોઈ અપવાદ છે કે નહિ 
એ પ્રશ્ન તપાસવા જેવે! છે. 


તેમાં ગયા ગ્રકરણુમાં ઊભો! થયેલો કાઈ વિશાળ સત્યની 

સિંહને માટે કાઈ બીજ જતની અસત્ય વાણી 

શત્યવિ. ભૂતહિત બોલવાને પ્રમંગ આવે તો તેમ ડરી શકાય. 
જ નહિ એતે. પહેલે વિચાર કરીએ. 

લોકમાન્યના રાખ્દામાંજ આ વિષય પરની દ્લોક રજૂ 

'ટરવી ઠીક પડરોઃ 

“શાર્‌। કે કેટલાક માણુસે! વૂહટારાના હાયમાંથી છટકી 

તમારા દેખતાં ઘીય જગલમાં પેસી «નય છે, અને પાછળયી 

હાથમાં તરવાર લઈને લૂંટારા આવે છે અતે એ માણુસે! 


દ 


લેદર ટિળફને! અભિગ્રાય 


ક્યાં ગ્યા એમ તમને પૃછે છે. તા તમે શો! ઉત્તર આપશે ? 
સત્ય કહેશે! ક ગરીભ નિસ્પરાધી માણસોને! 
કોઈ ટિળકનો ઇવ બચાવશે ? કારણ, નિર્પરાધી પ્રાણીની 
અભિપ્રાય હિંસા અટકાવવી એ શાસ્ષ્ઠ પ્રમાણે સત્યના 
જેટલો “૪ મહત્ત્તો ધમે છે. મનુ કહે છે, 
સાધ્ય? ઘદ્યચિદ્દૂયાજ્ર ચાડન્સાચૅન ણચ્છસઃ । ( મનુ ૨-૧૧૦; 
સ. લા. શાંતિન ૨૮૭-૩૧૪) પૂછ્યા વિના “કોઈ ને કહેકું નહિ, 
અને અન્યાયથી પૂછનારને પૂછે તોમે કહેવું નહિ. ખબર હેય 
તામે ગાંડાની જેમ હે-હે ફરી વખત ભાળી લેવોઃ 
સ્તાનત્તવિ સેથાથો ગરવહોજનાચરત્‌ ડીક છે; પણુ ટ-ં કરવું 
એ આડકતરી રીતે ખોડું બોલ્યા નહિ કે? સ થ્માગ્ેર 
- જૉય્ષમજ--ધર્સ સાથે છેતરપિંડી કશી મનને મનાતી લેરો! 
નહિ; ધર્મ છેતરાતો નથી, તમે જ છેતરાશે. ( મ. ભા., 
આ. ૨૧૫-૩૪. ) પણુ હ-હ ડરાનેયે વખત ગૈભાળી લેવાય 
ગમ ન હોય તો? ચોર હાથમાં તરવાર લઈતે છાતી 
“ર્‌ ખેસીને દ્રવ્ય ક્યાં છે એમ પૂછે છે, અને ઉત્તર ન 
આપે તો પ્રાણુ “વય છે, એવી વળાએ ચું કહેવું ? ગકલ 
ધર્મનું રહસ્ય જણણુતારા ભગવાન થીકૃષ્યુ ઉપરના લૂ'ટારાગ્યાનો 
દાલો આપી કણીપર્વમાં અજીનને ( ર્થુન ૬૯-૬૧ ), અને 
આશળ શાંતિપર્વના સત્યાનૃતાધ્યાયમાં (શાંતિ૦ ૧૦૯-૧૫, ૧૬) 
“ભીષ્મ યુધિછિરને કહે જે “કઃ 
કાછઝનેન અ્તોથો સાડવવૂઝાજ્યચત 1 
થવર્ય કૂત્તિતય્ન ૧૪ શસેન્વાવ્યનૂતસનાત્‌ | 
બોચસ્તત્રાઝ્ત વજતું તલ્યારિતિ વિ્ચારિતન્‌ ॥ 
“ન ખોલીને છૂટકો થતા હાય તો કાંઈ યે થતાં બોલનું નહિ; 


૩છ 


ક્ષત્યમય જવન - 


અને બોલવાની જરૂર પડે તો, અથવા ન બોલવાથી રૉંકદ. 
ઉત્પ થાય એમ હોય “તો, તે વખતે સત્યના કરતાં ખોટું 
ખોલકું એ જ વધારે સારું એમ (મેં) વિચાર કરી ઠરાવ્યું, 
, “-કારણુ, સત્યધર્મ' માત્ર વાણીથી ખોલવાની બાબતમાં જ 
આવી જતો નથી...પણું સત્ય કરતાંયે સર્વભૂતાનું જેમાં 
હિત હોય તે ખોલવું. ..તે જ મારા મત પ્રમાણે ખરું સત્યઃ 
છે ( શાંતિ* ૩૨૯-૧૩ ). ” ડિ 
(“ગીતારડસ્ય ', પા, ૩૪, મરાદી આજૃત્તિ. ) 


આ દલીલોને! હવે વિચાર ફરીએ. આમાં સૌથી પહેલાં 
આપણે એટલું ચોખ્ખુ" સમછ લેવાની જરૂર છે ક મતુ ક મહા- 
ભારત, કે કૃષ્ણ કે ભીષ્મના આધારેતે લીધે જ ઉપર સૂચવેલા 
વર્તનના ધોર્ણુને આપણે સ્વીકારી શ#ીએ નહિ. આપણી ધર્માધર્મની 
સ્વતંત્ર વિવેકણુહિથી જ નને એ ધોરણુ સાચુ લાગે તો જ આપણે 
તેને સ્વીકારી શઇીએ. 

જૂડું બોલવાતે માટે યોગ્ય ગ્ર્સંગ લાગે એવા ખે દાખલા 
ઉપર્‌ આપ્યા છે. પહેલા દાખલામાં, લૂ'ટારા પૂછે છે કે મારા 
શિકાર ડયાં ગયો ? આતે ઉત્તર મારે શું કામ આપવો જેઈ એ ? 
હું સાક્‌ કહી દઈ શકું કે છું કહેવાનો નથી.-- અન્યાયથી 
પૂછનાર્‌ાને પૃછે તોયે કહેવું નહિ '--એ મતુની ચિખામણુ અહીં 
ચોગ્ય જ છે. સાચું બોલવું એ ધર્મ છે; પણુ ન્તયારે બોલવાનું 
કર્તવ્ય ઉત્પન્ન થાય ત્યાં જ સાચું બોલવાની જ૪ર્‌ર છે. ન્યાં કર્તવ્ય 
જ નથી ત્યાં મૌન શાખવું એટલે કહેવાતો પ્રનકાર કરવો એમાં 
અસત્ય નથી. પણુ મૌન રાખુ કે જવાબ આપવાને પનકાર કરું. 
તો લટાર મતે મારવા તૈયાર થાય છે. એટલે કાં તો મારે સાચું 
કહી દઈ નિર્પરાધીઓને પકડાવી દેવા જેઈ એ, અથવા ન બોલી. 


૩૮ 


લેદ ટિળકનેદ અભિપ્રાય 


સર્વા તૈયાર રહેવું નઈ એ, અથવા જૂટું ખોલી પોતાતે તેમજ 
ખીજને બચાવવા જેઈ એ એ કોયડે છે. આ સ્થિતિમાં નિર્દોષને 
ન સપડાવી શકાય એ વિષે કાંઈ મતભેદ જ નથી. જૂઠું ખોલી 
પ્રોતાને ખચાવી લેનારતે વ્યવડારકુરશળ ટહીરાં; એવી કડણુ પરિ- 
રર્થાતમાં સામાન્ય માણુસા ગોમ જ ડરવાના એમ «ણી કદાચ 
દરગુજર પણુ કરશું; પણુ એમ જ કરવાનો ધર્મ છે એમ કહી 
શકાય નહે. પણુ જે માણુસ જૂઠું ખોલીને ખચવા કરતાં, ન્વાખ 
આપવાને ધ્રનકાર ઢર્વા તૈયાર ચાય તે જ સત્ય કરતાં વતરની 
કિંમત વધારે નથી એમ સમન્ન્યો છે, એટલે ક ધર્ષતે વધારે સાચી 
રીતે સમન્યે। છે એમ કહેવાશે. એવી પરિસ્થિતિમાં જૂડું ખોલવાની 
જૃત્તિ થવી એટલી ખધી સ્વાભાવિક છે કે એ તો પ્રાણીઓની 
આત્મરક્ષાની ૬ૃત્તિમાંથી ઉદૂભવતું મહજ કર્મ જ ગણી શકાય. એને 
શ્ર્માચરણુની છાપ આપી ન શકાય. 


ખી દાખલામાં તો એથીયે એછે કોયડો છે. ત્યાં તો 
મારે બેમાંથી એક વસ્તુને પર્મદ કરવાની છેઃ કાંતો દ્રવ્ય બતાવી 
૬ બચાવવો અથવા જીવ આપી દ્રવ્ય બચાવવું. જડું બેલી દ્રવ્ય 
પણુ ખચાવવું અતે જવ પણુ બચાવવા એ શક્ય હોવ તો ત્વાં 
જૂર્દ્‌ બે!લવાનો ધર્મ છે એમ ન જ ફહી શકાય. કારણુ, સત્ય 
કરતાં દ્રવ્ય અતે જીવિતની વધારે કિંમત એકવાર આં#ીએ તે! 
પછી સત્ય અને ધર્મની ચર્ચા જ ઢરવી નકામી છે. 

પણુ લોકમાન્યે આપેલા દાપમલા બરાબર નથી એમ કોઈ 
કહેશે, અતે એવી પરિસ્થિતિ રજૂ કરશે કે જેમાં મૌન રાખવાથી 
અથવા ખેધડક જૂઠું ન ખોલવાથી જ દુષ્ટ માણુસ સત્ય પૌરેસ્થિતિ 
સમજી લઈ શકે અને તેથી 'ાઈ નિર્દોધતે નુકસાન ચાય. દાખ્મલા 
તરીક, ધારે ક એક માણુસતી પાછળ દુસ્મતો પડયા છે, ઝે 


૩૯ 


શત્યમચ જીવત 


માણુસ આવીને તમારા ઘરમાં ભરાઈ નય છે. પાછળ ડશ્મનો 
આવી લાગે છે અને તમને પૂછે છે કે અમારો રાત્રુ તારા ઘરમાં 
ભરામો છૈ એમ વહેમ છે; છે કે નહિ, સાચા જવાબ આપ. 
અછીં સૌન રાખવાથી * ખેધડક જૂઠું ન ખોલવાથી એમતી 
ખાતરી જ થઈ જવાની કે તમારા જ ધરમાં માણુસ છે. આવી 
સ્વિતિમાં શું કરવું ? અહીં પણુ હશ્તરે નવસે નવ્વાણુ માણુસોને 
જૂડું ખોલીને વખત સંભાળી લેવાની લાલચ થવાની એ છું સ્વીકારું 
છું, પણુ એ પર્માચરણુ છે એ હું સ્વીકારી શકતા નથી. પણ્‌ 
પોતાના હતાં પોતે એ માણુસને બતાવી શકવાનો નથી એમ કહી 
એની રદ્દા સાટે પાતાતે! પ્રાણ આપવો એ ધર્મ છે, અને એ 
ધર્મનું આચરણુ કરતાંયે ને એતે એ બચાવી ન શકે તો તેથી ધર્મને 
લાપ થતો નથી. કદાચ એવુયે બતે કે એની મરવાતીયે તૈયારી 
હોય છતાં એને દુશ્મતો કશી પ? ન કરે અતે કેવળ બાંધી કે 
પકડી રાખી પેલા માણુસને શોધી કારે. છતાંયે જૂડું બોલી 
બચાવવાનો પ્રયત્ન કરવાને ધર્મ છે એમ મને લાગતું નથી. 


આવી ન્નતની જૂટડું બોલવાની ધાર્મિકતાતું રાજનીતિના 
વિષયો સિવાય બીજે ઠેકાણે કોઈ સસર્યન કરતું નથી. મુત્સદ્દી 
લેકાએ આ પ્રકારનો ધર્મ માનેલો છે. તેઓ એને માટે રાજ- 
કારણુની બહારના દાખલા આષે અયવા “ સર્વજૂતના હિત 'ની 
દલીલ રજૂ કરે તોયે ધણુંખડું તેનો વ્યવહાર રાજકારણુમાં જ 
થાય છે, અને ગે હિત સર્યભૂતોનું કદી નથી હોતું, પણુ બહુમાં 
બહુ તો પોતાના રાત્યનું કે પોતાના મર્યાદિત સમાજનું જ આર્ચિક 
હિત હાય છે. એથી અસત્યની ધાર્ચિકતા સિદ્ધ થતી નથી. આડું 
અસત્ય ધાર્મિક દણિએ દોાયરૂપ જ છે, એમ લોક્માન્યે પણુ 
સ્વીકાર્યું છે. 


જન 


લ્ષેઃક દિળકનેદ કભિપ્રધ્ય 


“વળ વાચિક સત્ય અને સર્વભૂર્તાહેત ગોટલે વાસ્તવિક 
જસ--એ ખે વચ્ચે «યારે વિરેધ આવે ત્યારે વ્યવહાર- 
દૃદદિએ અપરિકાર્ય સમઇને અસત્ય ખોલીને નિભાવ કરી 
લેવાની “કોઈ ઠેકાણે તેમણે ( રાસ્્રોએ ) પરવાનગી આપી 
છે ખરી. તથાપિ સત્ય વગેરે તીતિધમો તેમના મત ગમાણે 
નિત્ય એટલે સર્વકાળમાં એકસરખા જ અબાધિત હોવાથી 
પારલૌકિક દષ્ટિએ સામાન્યપણે એ થોડું પણુ પાપ છે જ 
એમ ઠરાવી તે માટે તેમણે પ્રોયથ્થત્તો બતાવ્યાં છે. ” 

( શીતારડસ્ય', પા. કછ) 
, ન્યાં ગ્રાર્યાથ્રિત્ત હોય, ત્યાં કર્મ ટરવાતે પરિણામે અંતઃકરણ 
ડેખે છે એ ક્વીકારાયું જ. ધર્મે એ કોમળમાં કોમળ અંતઃકરણુમાંયે 
ડૅખ ઉત્પન્ન કરનારો ન હોઈ શકે. 
સાચી વાત એ છે કે “ગાયને બચાવવા સારુ અસત્ય 
લાય કે નહિ એવા 'ાયડામાં પડી તે આપણી નજર તળે જે 
૨1જ ખન્યા કર્તું હોય તેતે ભૂલી જઈ ને સત્યની સાધના ન થઈ 
શકે. એમ ઉથા પાણીમાં ઊતરવું એ સત્યને ઢાંકવાનો માર્ગ છે.”૧ 
ચત્ય અતે નિર્દૌષની રક્ષા વચ્ચે ધર્મ્સંક્ટ ઉત્પન ચાય એવા 
“કેટલા પ્રર્ગગો જવનમાં ડેટલી વાર “ટલા માણુસોતે આવે છે ? 
ઝેવા કાલ્પનિક અને અતિશય વરલ પ્રત્ેગો નિર્માણુ કરી ધમતા 
વિચાર કરવાની જરૃર જ ૨પ ઉત્પન્ન થાવ છે? એ પાંડિત્ય 
આપણા મનમાં એવા સંસ્કાર પાડી રાખે છે કે કડણુ પ્રસંગોમાં 
એયલે મોડું નુક્સાન થતું અટકાવવા માટે, થોડું અસત્ય કરી લેવાને 
“હરકત નથી એમ ડૃષ્ણ અને ભીષ્મ જેવાતો અભિગ્રાય છે. એ 
-રીતે જૂદું; બોલવાને તેયાર થયેલું મન સાચે જ ધર્મસફટ છે %% 





૧ ગાંધીથ : “ આશ્રસવાસીને પત્રે *, પા. ૧૦૯ 


૪૧ 


સત્યમય જીવત 


મ, સાચે જ 'સર્કભૂતહિત ' અથવા કાઈ “નિર્દોષ ' ના પ્રાણ 
નખમમાં છે કે કેમ, તેતો વિચાર નથી કરતું, પય મતે કે માર! 
લોકને કાંઈ મોરો ફાયદો થઈ શકે એમ છકે નહિ તેથલાનો જ 
તિચાર કરી જૂદુ' બોલવા અને કરવા તૈયાર થાય છે. સત્યને 
ઉપાગક આ ત્રલોભનમાં અને પાંડિત્યમાં પડવ! લાલચ ન કરે, 
પણુ માને કે “ જે કાયડા રોજ આપણી સામે આવી ઊભે છે 
તૈમાં આપણે સત્યનું પાલન કરીએ તો કડુ અવસરમાં શું કરવું 
એની ખબર આપણુને એની મેળે પડી જરો. ''3 


$ અસત્ય અથવા બ્રમ કેટલાકતે માટે હિતકર છે, એમ 
કહેનારા એક ખીજે પટ્ષ પણુ છે. તેઓનું કહેવું એનું છે કે 
ખુદ્ધિવાન, જ્ઞાતી અતે અધિકારી લેકાએ સત્ય 
આપધકારવાદ મતતે! સ્વીકાર કરવા પણુ અત્તાની, અલ્પ 
ખુદ્ધિવાળા, અનધિકારી લોકોને ભલે અસત્ય 
અથવા બ્રમ ઉત્પન્ત કરનારા હોય છતાં જે નૈતિક દદિએ હિતકારી 
હોય એવા મતને! ઉપદેશ કરવો. 
સ યુર્તમેકે ગનવેરજ તાં જમેંમિતામ્‌ 1૨ 
એ ગીતાના વચનનો અઘટિત આધાર્‌ લેવામાં આવે છે, અથવા 
તાત્વિક સત્ય અને વાવહારિક સત્યને નામે સત્યને! અધટિત અને 
મનમાન્યો બેદ કરવામાં આવે છે, અથવા કાઈવાર “ અધિકાર-- 
ભેદ 'તા નામ તળે એ પક્ષ રજૂ કરવામાં આવે છે. 
ઉદાવરણાર્ય, આપણા દેશમાં મે. એવા વેદાન્તીએ અને. 
૧ ગાંધી? “ આશ્રમવાસીને પત્રો, પા. ૬૦૯ 
૨ અજ્ઞાની કમૂસ'ગીમાં બુષ્ટ્સિટ્ટ ન પાડવે(. 
(ગીતા, અ. ૩-૨૬ » 


૪૨ 


સોર્લીના ઉત્તરે 


પર્માપદેશકો નયા છે કે જેએ સ્વર્ગનરકને મિથ્યા માને છે," 
રેતરાદિકતે કાલ્પનિક માતે છે, મર્તિપૂનતને- 
દાન્તી ઉપરેશ ખાળગેષ્ટા માને છે, વતા, તીર્ષાટને! વગેરેને 
નાના ગ્રકાર્નાં, અર્ધવિનાનાં પોતાતે દાયે-. 
વહોરી લીધેલાં કષ્ટો માને છે. છતાં, પોતાનાં બાળકા કે બીન્ન 
શ્રદ્ધાળુ લોકા આગળ સ્વર્ચેનાં સુખો તથા નરકની યાતનાએ નાં 
વર્ણન કરે છે, ભહ્મા, વિષ્ણુ, રિવ, ગણુપતિ વગેરે દેવોની કથાઓ 
કરે છે, તેમનાં સ્તોત્રો રબે છે અને ગાય છે, પોતે મર્તિઓ 
સ્થાપવામાં ભાગ લે છે અતે તેમની પૃત્તવિધિએ ચીખવે છે" 
તથા ખીન્નઓતે તેમાં પેરે છે, અને ત્રતોતીર્થોનો પણુ_ મહિમા 
ગાઈ ત્યાં નય છે અને પોતા પર શ્રદ્ધા રાખનારાએતે લઈ તય છે. 


$ મોર્લોએ આ વિષયમાં જે જે પૂર્વપક્ષ અતે ઉત્તરે રજૂ. 
કર્યા છે એ મને બહુ જ યોગ્ય લાચ્યા છે. સર્વ ગેભીર વાગકાને 
આ પુસ્તકનું એછામાં એષણું બીજ ત્રકરણ 
ગ્રાર્લીના ઉત્તરો વાંચવા હૈ ભલામણ કરું છુ. મોર્લીતી જેમ જ 
છું ચિત્તની આવી દ્દિધારૃત્તિ સમજી નથી 
શક્તા પણુ મારે ડખૂક કરવું જેઈ એ કે એવી દ્ધારત્તિ રમનારા 
બધા જ માણસે! અપ્રામાણિક ક દભી જ હોય છે એમ કહેવાને 
પણુ હું તૈયાર નથી. એવી જત્તિ રાખનારાએમાં ધણા ચારિમવાન 
પુસ્ષો પણુ હેવ છે; સત્યને ખાળવા તેમણે ઘણો પુસ્વાથે પણુ 
કથા હોય છે, ઘાણું વેઠયુમે હોય છે. તેથી આવી ઠ્િધાવૃત્તિને 
માટે હું એક “7 કારણુ કલ્પી રાકુ છું: તે એ કે એ બાબતમાં 
તેમણે પૂરતો! ઊંડે વિચાર કર્યો નથી હોતો. તેઓ પોતાને એક 
ગ્રકારના કાલ્પનિક ધર્મસંકટમાં પડેલા જુએ છે. એક બાન્‌થી 
લેક્ઠાતે સદાચારતે મામ વાળવાની તેમતે બળવાન વાસના હોય. 


૪૩ 


સત્વ .., - ન્ન જ 


-છે; ખીછ ખાજૂથી શહ સત્યતો માર્ગે તેમને એવો! કડણુ અતે 
સાંકડો લાગે છે કે સામાન્ય લેકે એને જીરવી શકે નહિ એમ 
તેએ માતે છે. સમા પોતે ઉત્પન્ન ટરેલી આપત્તિમાંથી છૂટવા માટે 
તેએ માયાવાદનો અઘટિત આશ્રય લઈ એક એવો સિદ્ધાન્ત ઘટાવે 
છે કે “ માયાનું કાર્ય બધું જ મિથ્યા છે; માટે સસારના માયિક 
જવહદારામાં મત્યાસત્યની બહુ ઝીણુવટમાં ઊતર્યું નહિ; પણુ 
બાળકતે દવા પીવા લલચાવવા માટે જેમ સાકર “કે તેતર દેખાડવામાં 
આવે, તેમ અજ્ઞાની લોકા માટે આવાં ગ્લોભનતો, ભમે અને 
૨મકડાં નિર્માણ કરવાં જેઈ એ. '3 આ સિદ્ધાન્ત "કેટલે! ભૂલલર્યો 
છે અને માયાવાદમાં જે કાંઈ સત્યાંચ છે તેની કેટલી બધી ખોટી 
ચમજણુ પ્રગટ કરે છે તે દેખાડવાનું આ સ્થાન નથી. અહો 

* એટલું જ કહેવું બસ છે ક આમાં પૂરો, વિચાર થયો નથી. ગમે 
તે રીતે લેઠેતે સદાચારતે માર્ગે વાળવા જ જેઈ એ, એવું કોઈ 
કર્તવ્ય આપણી ઉપર આવી પડતું નથી. લોકોને સદાયારતે મર્ગે 
વાળવા એ નને એક પવિત્ર કર્તવ્ય હોય તો તે અણીશુદ્દ પવિત્ર 
રીતે જ થવું જેઈ એ. સત્યનો ભેગ કર્યા વિના, ખોટું અથવા ન 
માનવા જેવું છે એમ જેતે વિવે પાછળથી કહયું પડે એવું કઈ 
પણુ આગળ ધર્યા વિના ને આપણુતે લોકોને સદાચારને માર્ગે 
વાળવાનો ઉપદેશ દેતાં આવડે તો આપીએ. નહે તો તેમ કરવાતો 
ખોને પોતાને માથે વહોરી લેવાનું કોઈ કર્તવ્ય ઊભું થતું જ નથી. 
એમાં રહેલી પોતાની ફ્ત્તિની બરાબર પરીક્ષા ટરવામાં આવે તો 
જણાઈ આવે કે એમાં પોતાના ત્તાન વિષે વધારેપડતો અર્હકાર 


૧ આ રાખ્રો મારા રચેલા નથી. લગભગ આ જ રશાબ્ટો એક ચાક્ત્રિ- 
નથવાન વેદાન્તીએ મને અત્ય'ત ગ'લીરતાથી કહેલા, બીન્નઓને બે!હે ષણ એને 
2 મળતી બાષા મે' સાંભળી છે. 
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અતે મહત્તાકાંક્ષાની એક બળવાન વાસના રહેલાં હોવ છે. અહંકાર * 
અને વાસનાની વાત ખાજૂએ રાખીએ તોયે “ સત્યાસત્યની બકુ. 
ઝીણુવટમાં ઊતરવું નહિ ? એવા સત્યના મૂળા પાયાતે જ તોડી - 
નાખનારા સત ઉપર જે પ્ર્ણત્તતા આધાર છે, તે પ્રવૃત્તિ લોકને 
સદાચારને માંગે સાચે જ વાળશે એવી આશા રાખવી આકાશ- 
પુષ્પવત્‌ છે. આજને કાઈ કેળવણીકાર સાકર કે નેતર દેખાડી 
દવા [પિવડાવના૨ માતાનાં કામને ક્ષમ્ય ર્નાહે ગણે. “તે સાકર 
આપવાતે! % તેતર માર્વાતેઃ પ્રરાદા ન હોય, જે તે યોગ્ય ન 
હોય, તો તે દેખા વિના જ દવા પિવડાવતાં આવડવી જ્નેઈ એ. 
નહિ તતો તે જૂઠાણું કરે છે અને જૂદાણું શીખવે છે. પ ન 


આપણા દેરામાં પરમસત્યતે જાણવા મણિ જેવા - પ્રયાસે 

ચયા છે તેવા બીન્ત દેશોમાં ભાગ્યે જ થયા હશે એમ ક્તણુતાં * 
છ્તાં, અતે જે મોટા સંતપુરતો- ચતે 
1હડ્ધર્મ્મો આચાર્ચો આપણા દેશમાં થઈ ગંયા છે તેમના 
સત્યનો દ્રોહ પ્રત્યે અતિશય આદર હોવા ૭તાં, મારે ઘણા 
દુઃખથી કહેલુ પડે છે કે આપણા દેશે સત્ય- 
વચનની ખઠહુ જ ચીવટાઈથી ઉપાસના કરી છે એમ મને લાગ્યું 
નથી. એમનાં ધર્મ, ભક્તિ, સાન કે વૈરાગ્વ એમને બીન્નનૂ! ગ્રચેમાં 
ક્ષેપક “લે નાખતાં, કોઈ પાછલા કાળના પ્રસિદ્ઠ યુસ્યતે નામે 
પોતાના ગ્રૅથો ચડાવી દેતા, % પોતાનાં દેવ, ચુરુ, મોંદર કે તીર્થ 
વગેરેનો મહિમા વધારવા ખોરી કચાએ ન્તેડતાં અટકાવી શકવા 
નથી. ભન્નરના દુરાનદારે। પરસ્પર હરીફાઈ અતે અદેખાઈથી જેનું 
જૂઠાણું કરે તેથી વધારે ખરાબ જૂઠાણું આપણા સપ્રદાયપ્રવર્તકા 
“ધર્મ” ફેલાવવા માટે કરતાં અચકાયા નથી અતે એમાં વિરોષ 
કુઃખ અતે કરણૂાનઝનક વાત તો એ છે ક એમાંના કેગલાદે તો . 


મિ 


“અંતઃ કરણુપૂર્વક એને ઈમરનું કાર્ય અતે લોટ્સેવા માની છે ! સભવ 
છે કે કોઈવાયકતે આ વાકચે ભૂતકાળથી માંડીને અત્યાર સુધીતા 
“સર્વે પૂનમ પુરષો અને શાગ્ની બદનક્ષી કરનારાં લાગે અને એની 
લાગણી દુખાય, એગું દુઃખ લગાડવા માટે રડું દિલિગીર છું, પણુ 
“સાથે તેઓ જાણે કે આ વાકચે( અતિશય દુઃખથી પણુ સત્યની 
પૂશ્ત મારે જ નિરૂપાયે લખાયાં છે. નમાં સત્યોપાસના એ જ 
પવિષય છે ત્યાં મારો જે મત બંધાવે! હોય તે જણાવ્યા વિના કેમ 
-ચાલે ? આમાં અપવાદ થનારા સંતે પણુ છે જ. એમને તો દ૩વત 
સણુામ જ છે. 


$ કહેવાતું આ છેઃ બ્રમ ક અસત્ય કદીયે હિતકારક હોઈ 

“-શકે નઠિ. પણુ આતે. અર્થ એ નથી કે ભ્રમ કે અસત્યને 

અમુક કાળે ન છેડવામાં ડડાપણુ ન હેય; 

બ્રમ તથા અથવા બધા બ્રમ 'કે અસત્યને છેડી ન રાકાય 

દ અસત્યથી નુકસાન એમ ન બને; અથવા કઈ રીતે છેડવો એ 

વિચારવા જેનું ન હોય. પણુ અમુક માણુસ 

મારે ભ્રમ કે અસત્ય દિતજ1ર% છે એમ સમજી એનામાં એ ઉત્પન્ન 

થાય કે પોષાય એવાં વાણી કે વર્તન રાખવાં એથી સમાજમાં 
દભ અતે જડતા જ વધે છે. આનાં કારણોઃ 

(૧) સારી વમ્તુતે ખાટી માન્યતાના પાયા ઉપર ૨ચવાથી 

ઓટી માન્યતા તૂટી પડવાની સાથે તે વસ્તુ પરની શ્રદ્ધા પણુ તૂટી 

પડે છે એટછું જ નહિ પણુ એ વસ્તુ વિષેની 

શઞાચુ* પણુ સાચી અને વાજબી દલીલોનું મહત્તત પણુ 

ન્સ'શયારૂપદ થાય ઘટી ગયા જેવું થાય છે. દા. ત,, નરકના 

ભયથી દારૂનો નિષેધ કરવાથી, નરક જૂ” 

“મનાતા દારૂનિષેધ ખાબતની ધાર્મિક ભાવના ચાલી નનમ છે એટલું 


૪ 


જ નડિ પણુ, જે સાચાં કારણોસર દાર્તે! નિષેધ કરી શફાય 
એમ છે, તે કારણેાતું મહત્વ પણુ અસર ઉપન્વવી શકતું નથી. ભય 
જેટલે! ઊંડો નાંખશે તેટલા જલદી સદ્ય નાશ પામશે. 
ધર્મ્મપ્રદાયાએ અતેંક પ્રકારનાં વહેમ, જૂટાણાં, અંધશ્રહા 
અને ચોખ્ખા અધમ તથા દુરાચાર પણુ ઘણીવાર પોષ્યા છે, 
“એવા અનુભવ આવવાથી ઝંપ્રદાયો જ ન જેઈએ એટલે સુધી જ 
આજે મત ઉત્પન્ન થવા માંડયા નથી, પણુ ધર્મ જ ખોરી વસ્તુ 
જું એ મત પ્રસરવા લાગ્યા છે. ઈશ્વર વિષે સંપ્રદાયો સમક્તવેલી 
ન્વાતો એટી છે એમ લાગવાથી ઈશ્વર જ નથી, એટલે જગતમાં 
જાઈ સનાતન ચૈતન્યતત્ત્વ જ નથી એવે મત નિર્મામુ થયે છે. 
એટલે કેવળ જડ પ્રકૃતિ જ અંતિમ તત્ત્વ છે એવી માન્યતા વધી 
“છે. એને પરિણામે સત્ય, અહિંસા, બ્રહ્મચર્ય વગેરે સદાચારના સર્વે 
નિયમો વ્યક્તિ કે સમાજના સ્વાથે સાધવામાં જેટલે અંશે 
"ઉપયોગી હોય--તેટલે અંશે નીતિ--એટલે પોલિસી--તરીકે ભલે 
સ્વીકારાય, પણુ એના ભ્રગથી ન્યાં સ્વાર્થની સિદ્ધિ સપણ જણાય 
ત્યાં એ ખધાંને વધારૅપડતું ધાર્મિક મહત્ત્ત આપીને વળગી રહેવું 
એ વહેમ અને જડતા છે એવો મત વધતો જાય છે. સત્યને 
અસત્ય સાથે ભેળવીને આપવાથી, અસત્ય સાથે સત્ય પણુ ઝેયું 
ચાલ્યું નય છે તેતો આ દાખલો છે. 


(3) ઉત્તમ વિચારોના મૂળમાં રહેલાં ખરાં કારણા સમજને 

તે વિચારોને શ્રહયુ કરી શે એટલી જેમની 

“જુ્દ્રિ જડ રટે છે દદદ ખૂલી ન હોય, તેવાનાં મન ઉપર ક્વચિત્‌ 
( કાકતાલીય ન્યાયે ) નજીવી બાબતમાં વહેમ, 

શૂહિની અંધપૂન્ન અને વિવેક્યુટિ સિવાયતાં ખીન્ત સાધનોથી 
“સુસંસ્કારે પાડી ચકાય છે એ ખરું; પણુ એવા માણુસોની છુહ્દિની 


"૪૭ 


ખટ 
-જડતાનું કારણુ એે વહેમો વગેરે જ હોય છે. ભ્રમતે સંધરવો એતે 
અર્ષ જ એ કે બધી ખામતોમાં ભ્રમભરી માન્યતાઓને આધા. 
જ વિચાર કરવાની રેવ પાડવી; એટલે કે યુદ્દિ સત્યને ઝીથી ન 
શકે એવી રીતે એને દરેક બાબતમાં અશક્ત ટર્વી.? 


$ ભ્રમ અથવા અસત્યનું સમર્થન કરનારાની એક દલીલ 
અ પ્રકારની છે 


૧. અડીં “ કેળવણીના પાયા*માંથી કેટલાંક વાક્યો ઉતાર છું રે 
વાચક ક્ષમા કરરે એમ આરા રાપું છું* 

“વિધાયક કલ્પના સામે મારો મુખ્ય વાંધો એ છે ૩ એ 
અસત્યના કલ'ડથી દૂષિત છે. અવલોકન અને અનુભવથી એમ જણા 
છે 8 વિધાયક કલ્પનાએ! કરત્રાની અને સ:લગવાતી વૃત્તિ અત્નેને 
અસત્ય તરક લઈ ન્તય છે અને યતેને છેતરે છે.” 

“ અમુક ચક્લારકલીની વાતને (બાળક ) અસત્યરૂપે પારખતે 
થઈ નય, પણુ ભ્રમમાં રહેવાની ટેવ બીજે કોઈ ઠેકાણે જણુવાને! 
સ'ભવ છે. કદાચ થોગવાસિછ કે તુળસીરામાથણુ વાચતાં કોઇ 
ચિર'વી કાંક્ભુશઝીની વાતોમ્રાં ટે સત્યાસીનાં સ્વપ્નની વાતોમાં 
સત્યતાની શ્રદ્ધા રહે; એટ્લે એ પણ્‌ એક વિધાયક કક્પના જ છે 
એમ ન પારખી સાટે, * 

“જનતામાં બ્રમ, પરાધીન ખુષ્દિ, વહેમ અને અત્તાન કાયમ 
ફહેવામાં આવી કયાએ કારળુભૃત થાય છે. ” 

“આ વાતો કાલ્પનિક છે એઝ જાન થતાં એમાંની સર્વ 
વસ્તુને ત્યાગ કરવાની ૧ત્તિ ઉત્પત્ર થાય છે. - -એટલે વાર્તા કહેવાને! 
ઉદ્દેશ નિષ્ફળ ન્ય છે. 
જગ તેક સારી અને હિતકારક વસ્તુઓ સમન્તવવા માટે પણ 
ચજિચિત્‌' પણુ અસત્ય, થ્રામક કે પાછળથી જેને પરિહાર પરવો પંડે 
એવા સ્વ3્પમાં મૂકવા મારી ઇચ્છા થતી નથી.” 

( કલ્પનારાક્તિની કેળવણી 'ના પ્રકણૂમાંયી. »ે 


૪૮. 


કેસ 8પ -. 
દ 


ભ્રમને કાઢવાથી સત્યમાં જ સ્થિરતા થાય છે એનું કાંઈ નયી. 
વહેમી માણુસતે તેના વહેમ કે અસત્યતો એકાદ અંરા છોડાવવા 
બહુ કડૅયુ વાત નથી. પણુ તેટલે! અંશ 
જામનાર સેટલે છોડાવવાથી બાકીનો ભાગ પણુ છૂટી જશે 
સત્યમાં સ્થિતિ એની કશી ખાતરી નથી. ઊલડું, સભવ છે કે 
નહિ ખાઇ રહેલા ભાગને તે કદાચ પહેલાના ફરતાં 

વધારે દૃઢતાથી વળગે. 


દાખલો! આપીને આ દલીલ વધારે સ્પજ્ કરીએ. સામાન્ય 
માણુસોની માન્યતા એવી રહે છે કે ઈશ્વર એ જગતનું નિમિત્ત 
ડારણુ છે,* શરીરશરીર ગ્રત્યે જુદાજુદા આત્મા વસે છે, અને 
જગતમાં જડ અતે ચૈતન્ય એવાં સ્વતંત્ર ખે તત્ત્વો રહેલાં છે. 
અર્દેત વેદાન્તનાં ઝુસ્તકા વાંચી ઘર એ જગતનું ઉપાદાન ફાર્ણુ 
છે, સર્ય દેહમાં એક જ આત્મા વસે છે અને જડચેતન એવાં 
મે તત્તાો નહિ, પણુ એક જ અર્દ્તત તત્ત્ત સર્વ જડચેતનના 
મૂળમાં છે, એવી તર્કશક્તિથી સમજ કરી લેવી એ ખુદ્દિશાળી મારે 
બહુ કદણુ નથી. પણુ એ રીતે ખાં વિચારસરણીની દલીલોચી 
પહેલી દશના સંસ્કારો છૂટી જ ન્નય ગવી 'ખાતરી નથી. 
એક આત્મતત્તત જ છે, તેટ સાતાડરિત જિંચત,૨ એ મરીને ક્યાં 
જરે? નાડદ જાતો શન્તજવૂ પતો મે? એસ સઅમન્તયાયી 
ભરણુનો ભય રહેતો જ નથી એવું કાંઈ નયી; તેમજ ' આપણુ 


૨. કુભાર એ ઘડાતું નિમિત્ત કારણુ અને માટી એ ઉપાદાન 
કારણ ગણાય. 

૨* જગતમાં નાના ( પદાર્થો) છે નટ નહિ. ઝ 

૩. છુ */ન્‍્ગ્પા જ થી તો! જન્મ અને મરણ મને કચાંથી ફાય ૬ 


૪૯ 


ક્ષત્યમય છવન 


ભક્તિ કરીરું તો ઈશ્વર આપણી સામું નેશે અતે આપણુને 
સંકટમાં પડવા નહિ દે' એ આશા ધટતી નથી. ઊલટું, ગવુંયે 
અને છે કે અર્દ્દત વેદાંતની વિચારસરણીને એ ઉપરઉપર્મી જ 
ઝીલી લઈ એને! પોતાની અયોગ્ય વાસનાઓને પોષવા માટે ઉપયોગ 
કરે છે, “બધ અને મેક, કે પાપ અતે પુણ્ય કાલ્પનિક છે ? 
એવાં વાકવોને ઉપરથી જ પકડી લઈ, જાણે સ્વૈરવર્તનતો પરવાનો 
મળ્યા હોય એમ ગે સમજે છે, અને સત્યવાણી કે સત્યવર્તનનો 
આગ્રહ એટલે જ ભેદ્દષ્ટિ--અજ્ઞાન--બ્રમ--ઝુણાતીતતાને! અભાવ 
એમ એ માતવા લાગે છે. 


આ ઉપરથી ભ્રમ થોડા વખત માટે તો જરૃર લાભકારક 
હોઈ રકે એમ લાગે એડું છે. પણુ એ નિર્ણય ખરાબર નથી. 

ઉપર બતાવેલા દોષ. ઊપજવાતું કારણુ એ છે કે કોઈની 
ભૂલભરેલી માન્યતા દૂર કરવી અતે ખરે પક્ષ એતે કહેવો 
એટલું જ બસ નથી એ વાત કહેનાર ભૂલી ન્નય છે. પણુ એટલું * 
કર્યા ઉપરાંત ખીજી પણુ ખે બાબતોની જરૂર છેઃ (૧) વિચાર 
કરવાની ભ્રમભરી પદ્દતિને બદલે વિચાર કરવાની શુદ્ધ પહતિ 
પણુ તેતે ઢાથ લાગવી જેઈએ; અતે (ર) ખરે પક્ષ જવનમાં 
ઊતરવા માટે જે પ્રકારનું ભાવનાબળ નનેઈ એ તે કેળવાયેલું હોવું 
જેઈએ. આથી પોતાના વિચાર પારકાને સમન્નવવાતે જે અત્યંત 
ઉત્સુક હોય તેસે સૌથી ગ્રથમ લોકોમાં ઉદાર ભાવનાઓ ખીક્ષવવી 
નેઈએ, અને પછી તેમતી વિચારપહદ્તિ ખબદલનાને પ્રયત્ન 
કરવો જેઈ એ, તેમનામાં સત્ય માટે પ્રોતિ ન્નમ્રત કરવી 
જેઈએ, ખાટા વિચારના કરતાં "રા વિચારનાં પ્રમાણુ કેટલાં 
સખળ છે તે તેમના મનમાં ઠસાવવું નઈ એ, ટીકા અને નવા 
વિચાર સાંભળવાનો તેમનામાં રૃચિ ઉત્પત્ર ફરવી નતેઈ એ, અને 


શન 


પરિભાપાને! પે.ટાળેદ 


“એક મહત્ત્તની ખાખત એ કે જે પરિભાષા પોતે વાપરતા હોય 
તે પરિભાયાતો ચહ અર્થ હંમેચાં ધ્યાનમાં રાખવાની તેમને રેવ 
પાડવી ન્નેઈએ તથા અભ્યાસની સાચી પદ્ધતિ દેખાડવી જે એ. 


અનેક ભાવોને માટે એક જ રાખ્દ વાપરવાથી વિચારસરણી 

"કટલી બધી ધોઃાળાભરી થાય છે અને માણસો કડલીયે વાર 

જૃટલી બધી નિષ્કારણુ ચર્ચામાં અને ડ્લેશમ॥ં 

“પરિભા તોપ ઊતરે છે તેતો આપણુ! દેરાનાં રાજકારણ, 

ઘોઈટાળેા ધર્મ વગેરેમાંથી દછાંતો આપું તો આ પુસ્તકનું 

કદ હજુ કેટલુયે મોડું થઈ «નય. ઉપર “ધર્મ” 

અને “હિંસા ' એ ખે શખ્દા વિષે ટીકા કરી છે. રાજકાર્ણુમાં 

આપણા બધાયે પક્વે “સ્વરાન્ય' શબ્દ વાપરે છે. દરેક પક્ષ 

“પોતાના તેમજ બીજાના મનમાં ' સ્વરાન્ય ' એટલે કઈ સ્થિતિની 

કલ્પના રહેલી છે તેતું બારીકાર્ધથી પૃયક્કરણુ કરી સમજ લે તો 

ગએ પદ્ષામાં ઉત્પસ થતા કેટલાયે વિવાદો અતે ડલેશોનાં ઘણાં 

કરણા એષા થઈ નતય, અને પક્ષો એછા ન થાય તોયે ઘણો 
વિરાધ ઓછે થઈ ચકે. 


શખ્દાના અચોક્કસ ઉપયોગથી ખે માણુસે। વચ્ચે જ વિચારનો 
ઘોટાળા થતો નથી, પણુ ઘણીવાર એગુંયે બતે છે કે ખોલનાર્‌ 
પોતે જ પોતાના શખ્દોને પૂરો અર્થ સમજતો હેતો નથી, 


અપની ખોલી આપસે હોત નહિ પહિચાત; 
કહે કબીર સમુઝે નહિ મોહ મહા બલવાન. 


પણુ આનો અહીં વિસ્તાર કરવો ઉચિત નહિ થાય, એટલે 
'વિષયતે આચળ ચલાવીચું, 
પરદિભાષાના અસોક્સપણા ઉપરાંત વિચારપહતિમાં દોષ 


પવ 


સત્યમય જીવન 


ઉત્પન્ન થવાતું--બ્રમે! રહી જવાતું--એક ખીજું કારણુ પણુ હોય 
છે. સામાન્ય રીતે તાત્તિક ગ્રંથોના અભ્યાસીઓ 

અભ્યાસની પણુ અમુક તત્્વાવિચારક કઈ બાખતમાં ચું 

ખોટી શીત માને છે તેતે! જ અભ્યાસ કરે છે. એ ખાબતમાં 

એલે જુદેજુદે મસંગે શું અભિપ્રાય દર્સાવ્યા 

છે તે એ નનણી લે છે. દા. ત., જે માણુસ ગાંધીજીએ 'સત્યાત્રહ/” 
“અહિસા,' “ ધર્મ? વગેરેવગેરે વિષમો પર જુદેજુદે પ્રસંગે જે 
જે કહ્યું હય તે બધું બરાબર કહી શકે અને તેતો કદાચ સમન્વય 
કરી શકે તે ગાંધીજતે। સારો અભ્યાસી ડહેવાય. પછી ગાંધીજ 
ગ્રે જુધં જ કારણસર એનો આદર બધાયે હોય તેથી એ 
વિચારોને પણુ તે સ્વીકારી લે. પણુ અભ્યાસની આ રીત ખરાબર 
નથૌ. અમુક વિચારક અમુક વિષય પર શું વિચારે છે એટલું 
જતણુવું બસ નથી. જેમ, જેતે પોતાના વિચારે ગ્રવર્તાવવા છે તેણે 
પાતાના શબ્દપ્રમાણુથી માની લેવાય એવી અપેક્ષાયી પોતાના 
નિર્હુયે! જણાવ્યા જના એ બસ નયી, પણુ પોતે તે નિર્ણુમો ઉપર. 
નેવી રીતે આવ્યો તેના મૂળ પાયાનું તથા પોતાની ભાવનાઓની 
સાચી ભૃમિકાતું વાચકતે દરરીન થાય એ રીતે પોતાના વિચારે 
બને તેટલી સ્પષ્ટતાથી સમન્નવવા ન્તેઈ એ; તેમ અભ્યાસકે પણુ 
બતે તેટલી સૃદ્ષમતાથી વિચારના એ પાયા તથા ભાવનાની ભૂમિકા 
સમજવા મથવું નેઈ એ. એમ કરનારને મૂળ વિચારકના અનેક 
ઉદ્ૂગારોને ભેગા કરવાની જરૂર ન પડે. અમુક ગ્રસંગે એ રું કહેશે 
અથવા કરશે તે અભ્યાસક પોતાની મેળે ઘણીવાર ન્નણી શકે. 
એવો અભ્યાસી એ સુરષના ઉદ્ગારેમાં કોઈ ઠેકાણે વિસગતિ 


ભૂલ હેય તા તે પણુ એ જ રીતે પકડી રકે, અને--કાઈવાર 
સવત્ન ચાય છે તેમ--એવી વિસગતિમાં એકવાકયતા જ છે એવું 
દૈષાડવાના મિથ્યા મોહમાં નડિ પડે. 


પર 


ભ્રમાોતા લાભે। ? સદાચાર 


ખીજ વાત. ભ્રમતે ણ્યાપવાયી સત્ય સ્થપાઈ જતું નયી 
ગે સાચું. હતાં, સત્યને સ્થાપવા માટે ભ્રમને ઉથાપ્વા વિના છૂટકા 
“જ ડયાં છે ? «યાં સુધી બ્રમ દૂર ન ચાવ ત્યાં સુધી સત્ય #તણુવાની 
મર્શત્તિ જ કેમ રર ચાય? વળી, કેવળ ભ્રમનિરાસ પણુ એક 
ગ્રકારે સકળ *૮ છે. ડાર્ણુ, દોષના અંશનો જડ ઉખેડવાથી તે 
નિદાન ફૃટીને ફાલતી અટકશે. 


$ હવે જે બ્રમોતે પરિણામે વ્યક્તિ અઘવા સમાજને 
સદાચારના અનેડ લાજે મળતા દેખાય છે, અને જેને ઉથાપવાથી 
હાનિ પહોંચતી જણાય છે, એ વિષે વિચાર 
બ્રમેના લાભેદ? કરીએ. આનો અર્થ એટલો જ છે કે ભ્રમ- 
સદાચાર મૂલક વિચાર! અને હેતુઓની ઉપર હમલો! 
કરવાની રીત અતે અવસરને! અતિરાય 
સાવધાનતા અને દૂરહદ્િથી નિણુય કરવો વ્ેઈ એ. પણુ એને અથે 
એ નહિ “ક ભ્રમ અમુક કાળ માટે તો ઉપમોગી હોઈ શકે. કારણ, 
આપણે જે લાભો સાચવી રાખવા માગીએ છીએ તે એ ભ્રમથી 
'ઉત્પન્ન નથી થતા, પણુ એ બ્રમ છતાંયે તેની સાથે રહેલા કોઈ, 
ન્સત્યવિચાર, યા છુદ્ધિગમ્ય કારણુ, યા ઉગ્ચ, યા પ્રામાણિક 
-ભાવનાતે યોગે જ ઉત્પન્ન થાય છે. 


દાહર્ણાય, ઉપર કહેલુ વેઘંતનું દરાન્ત લઈ એ. પશ્રને 
જગતનું નિમિત્તકાર્ણુ, કર્મકળપ્રદાતા અતે નિરાળા નિયતા 
સાનવાથી, તથા સ્વર્ગનરકની શ્રદ્દાથી ઘણા લેક સદાચારના 
માર્ગે રહેલા જણાય છે, ષણ _અર્દ્તમતયો ઘણા શ્ષ્કવેદાંતી અને 
૬ભી ખનેલા સાલૂમ પડે છે એનું કારણુ તપાસીએ. વિચારશું તો 
સાલમ પડશે કે ઉપરના બ્રસોને લીધે પેત્નાએ સદાચારી નથી, 


પડ 


સત્યમય છવનત 


પણુ એ બ્રમોની સાથે જ રહેલા કેટલાક સત્યવિચાર, 'શુહ્ધિગમ્ય 
કારણે, અથવા ઉચ્ચ અને પ્રામાણિક ભાવનાએ ને લીધે તેમનેદ 
સદાચાર ઊપજે છે. એથી ઊલડું, પેલા શષ્કવેદાતીએના ડુરાચારરતું 
કારણુ એમનો ભ્રમતાશ નથી, પણુ ખીન્ને બે કારણો હાય છે- 
એક તતા એમના ભ્રમમૂલક વિચારો ઉપર હુમલો કરવાની રીત 
અને અવસરને] અતિશય સાવધાનતા અને ડૂરદણિથી નિર્ણુ 
થમેલો નહિ એ છે. એટલે ક એમને પૂરેપૂરા અધિકાર નૈયા 
વિના ગેમની આગળ વેદાંતતું નિરૂપણુ કરવામાં આવવાથી એવું 
વિપરીત પદ્ણિમ આવ્યું હોય છે; અને, ખીજું, એને મળેલા 
ઉપરરામાં બહા સાથે સત્યાંરાનું પણુ ખંડન કરી નાંખવામાં આવેલું 
હાય છે. એટલે % સદાચાર, જપ, તપ, વૃત, તીર્થ વગેરે ક્રિયા- 
ગોના વાજબી ઉદ્દેશા અને કિંમત પણુ લઈ લેવામાં આવ્યાં હોય 
છે અને અતિશયેોક્તિના દોષયી નવે દોષ ઉત્પન્ન કરેલો હોય છે- 

ભ્રામક માન્યતા ચાસ્ત્રિતે સુધારવામાં ઉપયોગી થાય છે 
એ જેમ એક બાજૂતી ભૂલ છે, તેમ એ કાટી નાંખવાથી ચાસ્ત્રિ 
સુધરી જ ન્તય છે એમ માનવું એ ખીજ ખાજૂની ભૂલ છે. 
એટલે કે ને ચારિત્રિશૃદ્ધિ એ જ ઉદ્દે હોય તો તેતે મારે વેદાંત- 
નિરૂપણુ જ હંમેશાં આવશ્યક નથી. ભ્રામક માન્યતાના આથ્રય 
લીધા વિના ચારિત્રતે પોયવું એ સૌથી પહેલું લક્ષ્ય રાખનું જેઈ એ. 

ખહ્મવિદ્ાનાં શાસ્્રોમાંયે આપણે નેથું તો જણાશે ક 
તેદાંતત્ઞાનનો અધિકાર સાધનચતુધ્યસંપન્નને છે. એટલે કે જેતી 
સલિન વૃત્તિએ નાશ પામી ગઈ છે એટલું જ નહિ, પણુ ગુભ 
તાસનાઓ અને સદ્દચણોનો ગેટલો ઉત્કર્ષ થઈ ચૂકયો છે કે તેતો 
જગતમાં કંઈ કરી ખબતાવવાનતે(, કંઈક ભોગવવાનો કે કેઈકે પ્રાપ્ત 
કરવાનો વેગ પૂરા થઈ ગયો છે, અને તેની અશાંતિ કેવળ એક- 


ષ્૪ 


મતુષ્યની ઉન્નતિ એ લછ્ય 


જ વરતુની યયાર્ય સમજ્ણુના અભાવને લીધે છે, અને તે એ ક 
છું કાણુ ! જગત શું? જીતનમરણુ શું ? આ પ્રશ્નોનો ખરાબર 
નિણૂય ન થવાને લીધે જ જે દુઃખી છે તેતે જ તત્ત્વત્રાનની જરૂર 
છે, અને તે જ તેને અધિકારી છે. તેતે બદલે જે ભાજીપાલાની 
જેમ ન્યાંત્યાં વેદાંત અતે માયાવાદ બોલાયા કરે તે! તેનું 
પરિણામ શ્રુષ્કત્ાન અતે દેભમાં આવે ગમાં નવાઈ નથી. 


$ વળી, ભ્રામક સાનની ઉપયોગિતાને। વિચાર કરતાં, તુરતમાં 
કટલાક માણુસે। પાસે નીતિ પળાવી શકાય છે અને તેમને શાંતિ 
લાગે છે એટલા હેતુ તરક્‌ માત્ર જવાતું 

મતુષ્યની ઉન્નતિ નથી, પણુ તેથી એ માણસોની ્ઢે---ઉન્નતિ-- 
એ લક્્ય ચાય છે કે નહિ તે નેવાનું છે. આ દરિએ 
ગારિત્રને અખેડ સાચવી રાખવાતી ધણીખરી 

દલીલ જડતા અતે પ્રમાલ્તે કાયમ રાખવા ડરતાં વધારે ઉત્ય 
હેતુથી થયેલી ભાગ્યે જ જણાશે. મતુષ્ય#નતિતા ઉત્કર્ષતું અતત 
કાર્ય નિરતર્‌ ચાલુ રાખવા માટે સું શું કરતું જ્નેઈએ તેનું આ 
દલીલ દુર્વક્ષ જ કરે છે. સામાજિક યા ધાર્નિક ભ્રમથી એકાદ વ્યક્તિ 
% પેઢીને ભલે કાંઈકે આશ્વાસન મળતું હોય, પણુ ભવિષ્યનો ઉત્કર્ષ 
તતા તેથી કશે સધાતો નથી કે તેને સહાય કરતોયે લાગતો નથી. 


છવતાં પોતાના “ ધર્મા ' બરાબર પાળવાથી પ્રભુની ગ્રેસત્તતા 

ચરે; તેને પરિણામે મરતી વખતે પોતાના ઈટ્ેદેવ કે એમના પાર્ષદો 
દર્શન દઈ એને દિન્ય દેઠ આપી પોતાના 

જ%્રમતું અધ્થાસન ? ધામમાં લઈ જરે, અને પછી અનંતકાળ- 
પર્યત પ્રભુના પ્રીતિપાત્ર થઈ ત્યાં જ રહેવાનું 

મળશે અને જન્મમરણુના ટ્રેરામાંથી છુટાશે--એ માન્યતાથી 


પષ 


સશત્યમય જવન 


જવનમાં કેટલી ખધી ગ્રજુલ્લતા, આશા, ઉત્સાઠ અને મસ્તી રહે 
છે, અતે જીવનમાં આવતાં સુખદુઃખાનેયે સહન કરવાનુંયે કેટલું 
ધૈર્ય રહે છ તે હું ન્નણું છું. ધણાઓએ એવા કેટલાક ભક્તો 
નૈયા હશે અને લગભગ સર્વેએ એ પ્રકારના ભક્તકવિઓનાં કાવ્યો 
વાંચ્યાં હરે. નરર્સિંઠ મહેતા, મીરાબાઈ, તુકારામ જેવા ધણાઓનો 
પોતાના જીવનનો એક કાળ તો એ માન્યતાથી જ રંગાચેલો હતો. 

એમાંથી જેઓનું એ માન્યતાનો નાશ થયા પહેલાં જ મરણુ 
આવ્યું તેમને માટે કદાચ એમ કહી શકાય 'ે “ ભલે ખીચારા 
ચિત્તાકવૈક જાનમાં મૂઆ. ' નેકે, એવો ભ્રમ કાયમ રાખવો એ 
“પામર ' જતને માટે ઉપયોગી છે એમ જેએ માને છે, અને 
સાથે એમ પણુ ખાતરીપૂર્વક માને છે કે મરણુથી મરનારનું 
વ્યક્તિત્ત નાશ પામતું નથી અતે જીવદશાતો નાશ થતો નયી, 
તેમને એમ પણુ પૂછી શકાય કે એમતી પર્લેકનાં સુખની 
આજ્ઞાઓ મિથ્યા છે એમ મૂઆ પછી માલૂમ પદ્તાં એમને જે 
આધાત અતે દુઃખ થયાં હરે તેતે માટે કેણુ જવાબદાર છે, તેમને 
શૈ બદલે વાળી આપવા તેઓ શક્તિમાન છે, અતે તેઓને શે 
ઉત્કર્ષ થયો હશે એમ તેઓ કહી શકે એમ છે? 

પણુ એમ ભ્રમમાં રહીને 7 મૂગેલાની વાત જવા દે. પણુ 
નેએ તત્તતન્ત્તાસ છે, સર્ર્વ સત્યપરાયણુ થવા અને રહેવા 
મથે છે, જેમની સત્ય માટે એટલી તીત્ર ભક્તિ રહેલી છે કે તેને 
માટે જે બોગ આપવો પડે તે આપવા પાછી પાની કરે નહિ, 
તેમને ઉત્કર્ષ શરમા અતે વહેમાના મંસ્કારેને લીધે કેટલે લંબાય 
છે, કડણુ ચાય છે અતે એમના વનને! કેટલે! બધો કાળ નર્ય 
કછો રહન કરવામાં અને નિષ્કારણુ ઊષજેલા ચિત્તના ઝઘડાએ 
સમાવવામાં રય છે એમની વાત વિત્ારીએ. 


૬: 


ભઉમતુ' અદશ્ાસન ? 


તુકારામ મહારાજે પાતાના ચિત્તના એકેએક રંગતે અભગોરમાં 
"ઉતાર્યા છે, એટ્લે આ ખાબતતેઃ ખ્યાલ એમના અભેગોના 
અભ્યાસીતે આવી રકે છે. પણુ બધા તુકારામ મઢારાજ જેવા 
નોંધનારા નથી હોતા, તાં તેએનેષે એ ઝઘડાએ માંથી પસાર 
થયા વિના ચાલતું નથી, 
છવનતા સારામાં સાશા ભાગનાં વર્ષોનાં વર્ષો સુધી એક 

કલ્પના, ભ્રમ કરે વહેમને સૃત્ય માની, તેતે અત્યંત આગ્રદથી, 
પ્રીતિથી, ભક્તિથી પોષવી, પને માટે સર્વેસ્વતો ત્યાગ કરવો, સ્વ- 
-જતેોને કષ્ટમાં નાંખવા અતે પછી એક દિવિસ #નણુવું 'ે જે વસ્તુની 
જવને સાટે તેમણે અનન્યભાવે ભાક્તે કરી એ તો માત્ર એક 
કલ્પના જ હતી, જે દુસ્તર જણાતા ભયમાંધી છૂટવા ઇચ્છા ફરી 
તે ભય કવળ કાલ્પનિક જ હતો, જે સ્થાનમાં સર્દેવ રહેવાતું મળશે 
એવી આશા બાંધી હતી, તે સિદ્ધ થશે એમ માનવા કોઈ સબળ 
આધાર જ નહેતે--એમ માલુમ પડતાં ચિત્તને જે પહેલે આધાત 
પહોંચે તે દુઃખને માટે કાણુ જવાબદાર છે ? 

* વળી એ પહેલે! આધાત ભોગવીને જ બધા ઝગડા મટી 
જતા નથી. પહેલે! ફટકા પડે ત્યાસ્પછી કેટલો કાળ તે કેવી 
દુઃખદ સંશયાત્મર [સેયતિમાં કય છે તેતો બ્રમનું સમર્યન 
કેરવાવાળાએ ને ખ્યાલ આવી શટ નહે, કેમકે ગ્સેમણે એને ક૯૫પના- 
વિલાસથી વધુ મહત્ત્વ ભાચ્યે જ આપ્યું હોય છે. પણુ પેલા 
ગ્રામાણિક પુસ્ષતો તો કેટલોક કાળ એવી સંશયાત્મક સ્થિતિમાં 
કય છે કે “ આ બધું કલ્પના અથવા બ્રમ છે એમ કહેનાર સાચો 
હરે; કે ગતે ભક્તિમાંથી ડગાવવા અથવા મારી પરીક્ષા લેવા 
ઊપજેલી માયા હશે ? હું સન્‍્માર્ગથી પદં હું કે ડવે જ સન્માર્ગે ચડું 
છું દ ખુદ કહે છે કે મારી માન્યતાને બ્રમ કહેનારા માણુસ સાચો 
જ, જૂના ગુરુઓ કહે છેકે એ શ્રહાનાશન--અધોગતિનું લક્ષણુ છે. 


પછ 


કત્યમય છવન 


શુહ્િને સ્વીકારું કે ત્રદ્દાતે વળું ?' આ ઠિધા સ્થિતિમાંથી પાર. 
પડી ખુદ્ધિના નિર્યુયમાં સ્થિર ન થાય ત્યાં સુધાં જે માનસિક દુઃખ 
તેએ ભોગવે છે તેનો ખ્યાલ, જેએ “ પામર ' જનને મારે ભ્રમને 
પોધવામાં લાભ સમજે છે, તેમતે નહિ હોય એમ જ કહેવું જેઈ એ- 


, જે કાઈ એમ*કહે કે “ અપામર ' માણુસના હદયમાં રહેલી 
સત્યને માટેની નાકુળતા, તેઓના ઉપર અસત્ય સંસ્કારોનું 
ભેર ન હોત તો મરી ગઈ હોત, અતે અસત્ય ગંસ્કારોતે લીધે 
જ તેઓને..સત્ય માટે પુરુષાર્થ થમે! હતયો, તે! ઉપર પૂર્વપક્ષે કરેલી 
દલીલ જ તેમને લાગૂ પડે છે કે “ અસત્યતું ઉત્થાપન એટલે 
મત્યનું જાન થતું નથી, તેથી અસત્યમાં શ્રદ્ધા ન ખેસાડવામાં 
આવી હોય તે1યે સત્ય માટે * પુસ્પાર્યની જરૂર રહે છે જ, અતે 
સત્યને ન્નણ્યા વિના જેને ચેન પડતું નથી તેને તે વ્યાકુળતા 
રહેશે જ; તેથી એ પુસ્ષ યુરુષાર્યડીન યાય નહિ, પણુ વધારે સફળ 
અને ઉન્ત્ઝ્વળ પુસ્થાર્ય કરે. વળી, પોતાને ઉત્ડર્ષ કરવાની ઇચ્છા 
રાખનારને પોતાના મન સાથે લડવા માટે સ્વાભાવિક જગતમાં 
એઇછી ખાબતો નથી ઝે એમાં બ્રામક માન્યતાઓનો ઉમેરા 
કરવાની જરૂર ગણાય.૫ 


૧ ગેરસમન ન થાય તે માટે “ કળવણીના પાયા માં “ અસત્ય ” 
રાબ્દ પર કરૅલી નોંધ નીચે ઉતારુ' છું" 

“સત્યથી ઊલટું, અથવા જૂડુ, મિથ્યા એ પણુ અસત્ય 
કહેવાપ છે, અને વિરોષ સત્યની ટછિએ ઓછું સત્ય પણુ અસત્ય 
કહેવાય છે. એક વસ્તુ એષ્ીવખતે સાચી અને જૂઠી ખને ભાસી ન 
શકે. જે વખતે મને એક ઓરડીમાં દોરીમાં સાપ ભાસ્યા હેય તે 
વખતે હુ' કોઈને કહુ કે એ ઓરડીમાં સાપ છે તો તે જૂહું' નથી. 
પણુ એ ભાસ મિષ્યા ન્યાં પછી કોઈ ને ડરાવવા માટે કે વિનોદાર્યે. 
એમ કહુ' તો તે જંડું છે. પણુ લોઢાનો પાવડો, હથોડી અને કોદાળી. 


પટ 


હામનુ' આશ્રષ્સન ? 


8 છવે એક ખીજી દલીલને! વિચાર કરીએ. એને રજૂ કરનાર: 
ક્ષ કહે છે ક જે સાન કાંઈ પણુ નિશ્ચિત સિદ્ધાંતને ટરાવનારું 


એ ત્રલુને હ' જુદાં કટ અને ત્રતે લે!ઢું' # છે ચે દટિએ એક 
કહું, (યાં હુ ન્યૂન અયવા સ્થૂળ સત્ય અતે વિરોષ અથવા સ્મ 
સત્યનો ભેદ કરુ છું------એક્તા પર લાર કૂક્તી વખતે ભેર ખધા 
ઔષપાધક અથવા ગૈણુ અથવા મિથ્યા છે એમ પણુ કહુ. ” 


અહીં જે અસત્ય વિષે વાત ધાય છે તે પહેલા પ્રકારનાં છે. જેઓ 
એ ખાખત પોતે શમમાં નથી, પણુ બોન્તને એવ! બ્રમોમા નાંખે છે અથવા 
પોતાનાં વાણી કે વર્તનથી એને ટડાવવામં ભાગ લે છે તેએ સામે * 
ઉપરનો આક્ષેપ છે એ ચાદ રાખવ. પ્રામાણિકપણે જેઓ બભ્રમને સત્ય 
માને છે અને તેમ $હે છે તેમના પર નૈથી, હા, એવા એક પક્ષ હોઈ શકે 
જે--અને હુ માતું ધું કે છે-- જે એમ કહેશે કે ' આ બધું અસત્ય 
કરવું પડે છે એ ખરુ અમે પણુ એ બ્રમમાથી પસાર થયા છીએ અને 
એ ભ્રમોના સ'સ્કારોને લીધે અમારે ખૂખ મનેવ્યધા ભોગવવી પડી છે. 
છતાં, અમે પ્રામાણિકપણે માનીએ છીએ કે એ બ્રમોને લીધે અમારુ કશું 
અહિત નથી થયું. ભલે એ ખધેા બ્રમ હતો એમ પાછળથી માતમ પડું, 
પણ્‌ એણે અમારી ચિત્તજીદ્દિ કરી. ચિત્તશુદ્દિમાં સહાયક હોવાથી અમારે 
લોકને એ માર્ગે વાળવા પડે છે. એ અસત્ય છે, પણુ એવાં અસત્યામાંજી 
જ ત્તેઆ સત્યમાં જરો. આ પક્ષની પ્રામાણિક્તા વિષે રાકા નથી. પણુ 
મને તસપણે લાગે છે કે આ આત્માવલોક્ન કરવામા દોષ રહૈલે। છે. દા. 
ત,, ભકષે માનો કે એક જણે ગણ્પત્તિની ભક્તિ કરી અત્ય ત ચિત્તશદ્ધિ કરી 
આવરે સત્યને ન્તણ્યું. તેને ને ગણુપતિના સસ્કાર ન હેત, પણુ અનન્ય 
ભક્તિ કરૅ એવું [દય અને એવી ને એવી આત્મોત્રતિ માંટે તીત્ર ધગશ 
હોત ત્તો તેકોાઈ પણ્‌ ગુરુનનની કે આદર્શની અનન્ય અને નિષ્ડામ ભક્તિ 
ડરીને પણ એ જ ત્રાપ્તિ કરી રાક્ત, *્નને વિરોષ સ્વાભાવિક માર્ગે ફરી 


રકત. આહ્માતતિ માટે જે આવશ્યક છે તે કાઈ કાલ્પનિક ક પરોક્ષ દેવત્રદ 
૧% વાદમાં શ્રદ્ધા નહિ, પણ આત્માત્રતિ માટે--સત્ય માટે-તીવ્ર ધગમ 
અને જાક્તિવાળુ* ,ક૬ય. 


પ૯ 


સત્યમય છવનત- 


“હોય તેની પાછળ મહેનત કરીએ તો તો ઢજુ દીક, પણુ તત્ત્વત્ઞાન 

એવું નિશ્રિત પ્રકારનું છે જ નહિ. એ તો 

અસેયવાદ નિષ્પરિણામી છે. એમાં સાચામાં સાચે 

નિશ્રય એટલે! જ થઈ શકે છે કે જગતમાં 'કે 

“જગત વિષે કશુંયે નિશ્રિતપણે ન્નણુવું શક્ય જ નથી. એટલું જ 

સાચુ જ્ઞાન છે, ખારી બધી ડલ્પનાઓ અને માન્યતાએ જ છે. 

એવા નિષ્પરિણામ તત્તત્ાનની પ્રાત્તિમાં શો માલ છે કે સત્યા- 

સત્ય વિષે આટલા ચૂંચણાની જરૂર હોય ? એથી વ્યવહારમાં 
આપણષુને કશું માર્ગદશન થતું નથી. 

“કશુંયે નિશ્રિતપણે ન્નણુવું શક્ય જ નથી ' એ મત 
અગેયવાદને નામે ઓળખાય છે. “કેટલાક તત્ત્તસાનીએ એ જ મત 
માનતા, મોર્લો પણુ તેમાંના એક હતા. તેમની સામે ઉપરનો 
આક્ષેપ હતો. આ સામે એમતું કહેવું એવું હતું કે એ મકારનું 
જસ્ાન પણુ નકામું નથી. કારણુ કે એવી જતને! નિશ્રય પણુ આપણુને 
વિચાર અને ભાવનાના વંધ્ય મસ્કદેશોમાં કાંફાં મારતાં અટકાવી 
આપણી મિથ્યા જનારી ગ્રેરૃત્તિને અચૂક સદળ દિશામાં વાળે છે. 

તત્તત્ઞાનનો વિકાસ તપાસતાં જણાશે કે અસેયવાદ તથા 
શ્ન્યવાદ એ તત્ત્તવિચારમાં આવતી પગયી જેવાં જ છે. અનેક 
સ્વતંત્ર વિચારકો એક કાળે “ કશું #તખુવું શકથ નથી ' અથવા 
“કરું છેજ નહિ, શત્ય જ છે, જે જણાય છે તે કેવળ બ્રમ છે' 
એવી વિચારસરણીમાં લેતરી પડે છે. આનું કારણ, આગળ જણાવ્યું 
તેમ, “ અસત્યના ઉચાપવાથી સત્ય સ્થાપિત થતુ નથી ' એ છે. 
અચૃત્પનો નાશ અને સત્યનું દરન એ બેની વચ્ચે આવો કાળ 
“જતો હોય એમ લાગે છે. એકવાર ભારતવર્ષનાયે મોટા વિચારકો 
અગેયવાદી કે શત્યવાદી હતા એમ માલૂમ પડે છે. આમાંથી «૮ 


૬૭ 


ભ્રમની અનિવાયતા 


દાનત આગળ વધ્યું છે. આથી એમ સિહ યતું નથી કે ભમ 
હિતકર હોઈ ચક. 


$ વળી એમ કહેવામાં આવે છે કે પ્રત્યેક કાળ અને દેશને 
સર્યાદા છે. એ કાળ અને એ દ્દેશમાં સત્યની શોધ અમુક હ૬. 
સુધી જ જઈ શકે છે. એથી આગળની પગથી 
ભ્રમની વિષે કાંત કલ્પનાઓ “કે બ્રસમે જ હેય છે * 
અનિવાર્યપ્તત અને એ ક્વારા ૪ સત્યની ઝાંખી થવાની હોવ 
છે. એવાં ડલ્યના 'ે બ્રમ ન હોત તો સતતું 
શોધન પણુ અશકય થાત. માટે આ સામે રષ કરવો! ઉચિત નથી. 
આને ખે પ્રકારે ઉત્તર આપી શકાય. એક તો આને અર્મ . 
એ તથી કે ભ્રમને નતણીતે કાયપ રાખતો કે પોષવા હિતકર છે. 
જે માન્યતા આજે ભ્રમ તરીકે ન્તણી તેતો આજે જ નાશ કરવે 
ઘટે, અને આજની માન્યતાએ!માં રહેલા બ્રમ ભવિષ્યની પ્રનત 
નારા કરે. ખીજાં,' આ રીતે અસત્ય રૂપો અને ભૂલભરી ભાષાની 
જે જરૂર ભાસતી જણાય છે તે જરૂરિયાત અનેક ગ્રસંગોમાં આપે।- 
આપ ઉત્પન્ન થયેલી નથી હોતી, પણુ પૂર્વકાળના ભ્રમોના પરિણામે 
ઊપનજેલી હોય છે. એક ભૂલભરેલી માન્યતાથી ઊપજતી ખીક 


૨. આચી મહારાષ્ટ્રીય કવિ મુકુદરાજે પોતાના “ પરમામૃત “માં. 
૬ શૂન્યખ"ડન”' અને “ અજ્ઞાતખખ ડત” નામે ખે પ્રદરણા! લખ્યા છેઃ 
મ્ટૂળોમિ અમાવ તેલા માતે $ ૧૨રી સત્યા શાથે જૈસે 1 
ઝત તર્યા ઝાનોનિ અસે સત્યા લતગેલ ધ 
અને માવળ લાવળાજ્તિ સેન | સસ બાવનચિ જાન 1 
જઞાગવળ રેં સુન્નગન 1 લેસિ જત્ત | 
અને જ્ઞાનેશ્રરે આત્માને શૂન્યની પાર, મહારાન્ય, ચૂત્યાતીત કલો છે. 


ડક 


* સત્યમય જવન 


અથવા અરચિ દૂર કરવા ખીજી કલ્પના ઉઠાવવી પડે છે. દા. ત., 
સુનર્નન્મતો વાદ! આપણે એટલી હદ સુધી ચીતર્યો છે કે 
₹૪વ?' મર્યા પછી કઈ યોનિમાં જસે એ કોઈ નિયમ કરતાં 
કાકતાલીયતા ઉપર વધારે આધાર રાખે છે. તેથી કરીને મતુષ્યદેઠ 
ગયા પછી મરનાર કોઈ કીડો થરો, પેખી થરો, પરુ થશે કે શું 
“થરી તે કહી શકાય નહિ. આં રીતે જે કાકતાલીય ન્યાયે પુનર્જન્મ 
“ચતો હોય તતો દેખીતું છે 5 સુમુક્ષુને એમાંથી છૂટવાતે કોઈ 
બુદ્ધિયુકત કે પોતાના પ્રયત્ન પર આધાર રાખનારી યોજના ૫૨ 
વિશ્વાસ ન રાખી શકાય એમ લાગે. આ કલ્પનાના ભયમાંથી 
છોડાવવા સંપ્રદાયમ્રવર્તકા બહાર પડે છે, અને માત્ર એ સંપ્રદાયના 
સવર્તકમાં ઉદ્દારકપણાની શ્રદ્ધા રાખવાથી જન્મોજન્મનાં પાપ 
-નાશ પામે છે અને ટરા પ્રવત્ત વિના “મોક્ષ' મળે છે--એવી 
“અનુગ્રહ 'તી કટ્પના નિર્માણુ કરવામાં આવે છે. જે પહેલી 
-કાકતાલીયતાની કલ્પના ન હોત તા બીજી યવાને પણુ કારણુ ન હોતું. 


તે જ પ્રમાણે પુણ્યથી સ્વર્ગ પ્રામ ચાય છે એ કલ્પના પ્રથમ 
નિર્માણુ થઈ. એ કલ્પના એઇછી રદ્દ લાગવાથી એથી પર વૈકુંદ, 
સથી પર ગોલોક, એથી પર અક્ષરધામ એવી ઉપરાઉપરી 
કલ્પનાએ। બાંધવામાં જ સંમ્રદાયપ્રવર્તકાએ પોતાની બુહ્દિ દોડાવી. 
અ્દરેક ઊપલી કલ્પનામાં ભોગવૃત્તિની ન્યૂનતા--અને તેટલે અંશે 
વિરોષ શહદ્દિ--જયાય છે એ સાચુ. પણુ, એથી, અતુયાયીને જે 
આશ્ચાસન મળે છે તે ઓછું કાલ્પનિક દરતું નથી, તેમજ તૈતું 
ખીજ એક પહેલી ખોટી કલ્પનામાંથી છે એ વાત ઓછી થતી નથી. 


૧, આ આખાયે વાદ મને વધારૅ વિચારવા ન્ટવો! લાત્રે છે, પણુ 
£ અહીં એ પ્રસ્‍તુત નથી. અહીં એન એક ન અજાને વિચાર જે. 


દર 


ભ્રમ પોષવામાં સ્વાર્થ 


દ વિરહ સતમાં જરા બ્રમના શેળની પણુ જરૂર છે એમ 
લાગવામાં સૂક્ષ્મ રીતે એમ માનનારાતે સ્વાર્ચ રહેલો હેવ છે. 
પોતાનો ઉદ્દેશ સિદ્ધ કરવા માટે લેષોામાં જે 
“ભ્રમ પોષવામાં માન્યતાએ! રૂઢ ચઈ ગઈ હોય તેનો ઉપયોગ 
ક્વાર્ચ કરી લેવાની, તેમજ જૂનાને સાચવી રાખવાની 
ગ્રામાણિક છતાં હાનિકારક જૃત્તિ સમર્થ 
સુધારકો તથા ધર્ષપ્રવર્તકામાં પણુ રહે છે. ગણુપતિમાં પોતાને 
કશ શ્રદ્ધા હોથ કે ન હોય, પણુ લોકાતે એમાં શ્રદ્ધા છે તો તેને 
નિમિત્ત કરી લઈ રાજકીય, સામાન્ટિકિ વગેરે પ્રણત્તિઓનો પ્રચાર 
કરવો--એ પહેલા પ્રકારની ગ્રરત્તિવું ઉદાહરણ છે, ગણુપતિતી 
કલ્પના સારી પેઠે રૂઢ છે, તેમાં રૂપક રહ્યું છે, મૂળી કઈ અમૂર્ત 
ભાવનાને મૂર્ત કરવા એ રૂપક યોઃનયું તે “કાઈ જાણુતું તથી જ,-- 
નિદાન સામાન્ય લોકો તો ન્વણૂતા નથી જ--ત્યારે એ રૂહ 
કલ્પનાને કાયમ પણુ રાખવી, અને એક નવો ખુલાસો આપી 
તેનું રૂપક સ્વરૂપ રામન્નવવું--ગેવે પ્રયત્ન ખીન્ન પ્રકારની જૃત્તિતું 
ઉદાહરણુ છે. 
પરુ આવી વૃત્તિ સમર્ચ ગુસ્વોમાં હોય છે તેથી એ હિતકર 
“જ છે એમ કહેવાય નહિ. ઊલડૂં, એ ૬ૃત્તિથી કશે! તાત્કાલિક 
લાભ ન થતાં સત્યતા પંથ વિશેષ જ કઠણુ ચાય છે. કારણુ કે 
ગથી બ્રત્ને, “નસે, સંજવની ઔષધિ મવે છે. 
એક ભ્રમનો તીત સસ્કાર ખીન્ન બ્રગા કેવી રીતે ઉપન્નવે 
છે ત્તેનું એક ઉદાહરણુ લઈ એ. માણુસને પરમાર્ય સાધવે। હોય તેદ 
તેણે ભગવાં લેવાં જેઈ એ એવી એક કલ્પના આપણે પોષી છે. 
અએકવાર્‌ વેચ લીધા પછી એ છોડાય જ નહિ એ બીજી કટ્પના 
*જછે, હુવે ધણીવાર માણસને પરમાથ સાધવાતો ક્ષણિક વેગ ઉત્પન્ન 


દ્ર 


સત્યમય જવન 


થાય છે અને તેના આવેશમાં એ સંન્યાસીતો વેશ લઈ લે છે. 
કટલોક કાળ ગયા પછી ગ વેગ ઊતરી ન્વય છે અને ભોગની 
ઇચ્છાએ ખળવાન થાય છે. પણ્‌ હવે વેશ કેમ બદલાય ? એટલે. 


* એ વિશેષ અસત્ય કરે છે. એ સિહ્દ પુરષ બન્યાને! ડોળ કરે છે 


અને એક નવી કલ્પના ફેલાવે છે. તે એ કે હવે એનાં સર્વ કર્મો. 
બાઝી રહેલા ગ્રારબ્ધના ભોગરૂપે છે, પણુ નવીન કર્મો નથી. 
અને “ મુક્તતે પણુ પ્રારબ્ધ ભોગવ્યા વિના છૂટકો ચતો જ નથી ' 
એ માન્યતાનો આશ્રય લઈ પોતાની વાસનાએ તૃત કરે છે.? 


ગએ જ પ્રમાણે કોઈ માણુસ ક્ષણિક આવેશમાં અથવા કાઈ 
ર્ત્રપ્રદાયના નિયમરૂપે ચીંથરાની કંયા પહેરવાનું સ્વીકારે છે. ચીંથરાની 
કયાં પહેરવામાં જ કાંઈ આધ્યાત્મિકતા છે એવા બ્રમતે એ પોષે 
છે. ખરેખરી નથી એની એવી વૃત્તિ ક નથી એવી પરિસ્થિતિ. 
આથી, કેટલોક કાળ ગવા પછી એવું બને છે કે ખરાં ચીંથરાંની 
કંયા એને પહેરવી નથી, અને નથી પહેરતો એમ કહેવડાવવું 
નથી. પરિણામ એવું આવે છે કે એ મતપસદ આખુ" કપડું મેળવી, 
તેના નાનાનાના કકડા ડરી, એમાં ને એમાં મા. જતની કળા 
કરી કથા તૈયાર કરે છે. 


હ સત્યમાં ભ્રમ અથવા કલ્પના ભેળવવાની વૃત્તિના એક 
જુદો જ પ્રકાર આપણા દેશમાં વારંવાર મળી આવે છે. એ સ્થૂળ 


૧, પ્રારબ્ધ કર્મ એટલે શું એનો પૂરો વિચાર અર્હી થઈ ન ૨8.. 
જાઈ પુરુષ અતિઆહાર કરૅ તત ત્તેને અજર્ણ્‌ થાય; * મુક્ત એનું કરે 
તતા તેનેયે થાય. કારણુ કે અત્યાહારનું એણે ને પ્રારબ્ધ કર્યુ તેતું ફળ એણે 
સૈગવવું 7 નેઈ એ. પણુ કોઈ સન્યાસી કીમતી ઘરૅણાં તથા કપડાં પહેરે 
અને તેને પ્રારબ્ધભોગ કહે તે! તે પ્રારખ્ધકર્મેના સિષ્દાન્તને નામે પાખ'ડ ૪. 


-૬૪ 


સત્યમય છવન 


તેમાંયે નવાઈ નહિ. દાખલા તરીકે, તેએ અર્ક વરનો ધર્મઃ 
એમ -માન્યા છતાં એમને યુદ્ધ સદૈવ ત્યાન્ય ન હોય એમ ખને. 
ઊલટું, જેને તેઓ ધર્મયુદ્ધ ગણુતા તેમાંથી દૂર યવું એ જ એમને 
અધર્મ લાગે. જગતમાંથી જ યુદ્ધ નીકળી જવું જેઈ એ એ ભાવના 
થાને ખીલી છે, અતે આજેયે ખીજ માત્ર છે. એ જ પ્રમાણે એમના 
વાલીવધ જેવાં નિંદ્ય કર્મો વિષે અને એમના માંસાહાર વિષે પણુ 
એમ જ ડહી શકાય. આટલું આપણે સમજી લઈએ તો એમનાં 
--આજતી દદ્ટિએ--અયેગગ્ય લાગતાં કર્મોને રૂપકાત્મક ઠરાવવાની, 
અથવા અવતારોને દુધ્કૃત્યો કરવાનીયે સ્વતંત્રતા હોય છે એમ 
ગ્રતિપાદ્ન કરવાની જરૃર ન પડે.% 


$ સારાંશ કે-- 

(૧) ભ્રામક માન્યતાના પક્ષમાં જે કાંઈ કહી શકાય તો તે 
એટલું જ કે તે મતુષ્યક્નતિની ૬હ્િમાં અનિવાર્ય અંગોરૂપે ઊપન્ત્યાં 
જ ફરે છે. પણુ એ અનિવાર્ય છે માટે હિતકર પણુ છે અને 
ન્તણીબૂજ્રીને પોષવાં ન્નેઈએ એમ ન કહેવાય. 


૬. આપણાં ઇતિહાસ, પુરાણ વગેરેમાં રૂપકાત્મક કયાબ છે # નહિ. 
એમ મારું કહેવું નથી. કેટલીક કથાએ દેખીતી રીતે રૂપકો જ છે; જેમકે, 
ગ્રહો, નક્ષત્રો, સપ્રષિઓ, દેવા ઇત્યાદિની કથાએ. કેટલીક કથાઓમાં 
ઇતિહાસ અથવા માનવી કથા અને રૂપક્નું સ મિશ્રણ છે: જેમકે, મહાભારતમાં 
આવતી કેટલીક વ'રાવળીઓ. કેટલીક કષાઓમાં દતિહાસનેઃ પાયા છે, પણ 
ત્તે સાધે કવિંની કાલ્પનિક રચના પણુ છેઃ જેમકે, પાંડવે! વગેરેની કથાનાં 
ટલાક અદ્ભુત રસનાં-જત્તાન્તા. અને કેટલીક -કથાએઓ ઇતિહાસને 
આધ્યાત્મિક ભાવાનું રૂપક કરવા માટેયે થોન્નયેલી છે: જેમકે, અધ્યાત્મ- 
રામામણ્‌. કેટલીક કથાઓમાં આ બધાયે ભામાની છૂટી ન પાડી રાકાય 
એવી ભેળસેળ હોય છે. 


૬૬ 


રૂપકની કલ્પના 


(૨) પૂરા ક અંશતઃ પણુ જૂડા સિદ્ધાન્ત અને અવળા 
_હૈતુએની બાબતમાં આપણે આપણી હાલની વત્તિ બદલવી ન્નેઈ એ. 
-એકવાર આપણી પાકી ખાતરી થઈ જય કે અસુક સિદ્ધાન્ત 
“અસત્ય ભળેલું છે, અયવા અમુક હેતુ અવળા છે, તો પછી 
“આપણે વિચારવાનું એટલું જ રહે છે “8 આપણે તે અસત્યને યા 
અવળા ને તોડી કેોડીને ફેકી દઈ શકીએ એમ છે % નહિ. અને 
આ વિચાર કરતાં તે અસત્યાંશ અથવા અવળે હેતુ 'કાપકેને 
"ઉપમષગી તા ન હોય એવી ભ્રમણાથી તેતે નારા કરતાં ચંભી 
“જવું ગે સામાજિક ઉત્કર્ષપતે બાધા કરનારી નબળાઈ છે.૫ 


૬, શાધીટ્ની એક મોટામાં મોટી સેવા આ દિશાની છે. સમાજની 
ગમે તે માન્યતા હેય, તેમને ન્‍ત્યા ભૂલ લાગી તે પ્રસિદ્ધ કરવામાં કોઈ 
શણ “વહેવારુ છુષ્ટ્િ ” એમને અટકાવી રષ નથી. એતું તાદ (ઈ. સ. 
૧૯૨૭માં ) ઉદાહરણુ કૂતરાં અને વાછટાતે અગેની અહિંસા વિષેની ચર્ચા 
જ. એમના એ વિષેના વિચારો લલે ક્રીથી વિચારવા નવા હોચ, પણુ 
ક્પાહેસાને માટે «૮ “ મહાત્મા” "દ એેળવેલા બનત કોઈ પુરુષની સમાનને 
વ્ાઘાત પહોચાડવાની ભાગ્યે « હિંમત થાય છે. સમાજની ખોદી લાગતી 
આન્યતાએતું સ'રોધન કર્યું અતે એ રીતે સમાનને આવાતે! પહોચાડવદ 
“એ સમાજને આગળ વધારવાનં એફ આવરયક સાધન છે. 


દ્્છ 


પ્રકરણુ ૩ જી 
સત્યરોધન 


આટલે સુધી અસત્યની હિતકરતાને નિષેધ યયેો.'હવે 
સત્યના અમલ અને ત્યાગની મર્યાદાએ વિચારવાની રહી. 
વળી એકવાર યાદ રાખીએઃ જે મનુષ્ય ધન, માનમરતબે!, 
સત્તા, ભૂતદ્યા યા એવાં જ હતર બહાને સત્યતે ત્યાગ કર્યા 
છતાં આત્માને હાનિ નદિ થાય એવી ઘાતક 
અસત્યતું પાપ જત્તિ પોષે છે, તેણે પોતે જ એક એવો 
ભયકર અધઃપાત પોતાને માટે બનાવી મૂડયો 
છે 8 તેને ખીન્તના શનખ્દ્દો વધારે ભયંકર કરી રકે એમ નથી. 
જે માણુસ સત્ય અને અસત્યતો ભેદ સમજવા સાથે સામાન્ય. 
લેકાનતે કશી લેવાદેવા નથી એવા વિચારથી જવન રારૂ કરે તે 
સોડાવહેલો એવા વિચારતો ચઈ જશે કે સત્ય-અસત્યને! ભેદ 
સમજવા સાથે તેને પોતાને પણુ ખહુ લેવાદેવા નથી. 


ફુ રરૂઆતમાં જણાવ્યું તેમ સત્ય સંબંધે ત્રણુ રીતે વિચાર 


મટ 


સત્ય વિષે તણ ફરજે 


કરવાનો છેઃ સત્યાસત્યતો નિણય કરવાની ફરજનો, સત્ય બોલવાની 

ફરજનો અતે પોતાને જે સત્ય લાગતું હોય 

સત્ય વિષે યણ તે ગોમાણે પોતાનું વતન રાખવાની ફરજનો. 

ક્રભ ત્રણેય બાબતોમાં ઢહાપણુભર્યો સકાચ ક 

વિલંખ હોઈ રકે છે. પણુ કેટલે! સદદાચ “કે 

વિલંબ ડઢાપણૂભર્યોય કહેવાય તે તપાસવાનું છે. એમાં વાજબી 

ડરતાં વધારે સક્રોાચ રાખવાથી પોતાના મન સાથે જ છેતરષેડી 

અથવા ઇ*્છાપૂર્વક પાખંડ થાય છે, અતે વાજબી કરતાં વધારે 

વિલંબ કરવાથી પોતામાં કાર્પણ્ય ( માનસિક દીનતા ) તથા 
અશ્રહ્ધાતો દોપ વધે છે. 


$ આ ગ્રકરણુમાં સત્ય વિષ્ઠે તિથય કરવાની કરજનેદ 
વિચાર ૩રવાને છે. 
આ વિષયમાં પહેલો ગ ખ્યાલ તો કાટી જ નાંખવે 
“જેઈ એ કે એકાદ વિષય વ્યાવહારિક ચર્ચો માટે પરિપકવ ન હોય 
તા આપણે એ બાબતમાં સપણ મત બાંધવાની 
અપૂરતા કારેર ફરન્ત્માંથી સર્વીશે મુક્ત થઈગ્એ છીએ. કારણુ, 
કચારેય પણુ “કાઈ મતને! વ્યવહારમાં અમલ 
ચઈ શકે તે પહેલાં એ વિષયમાં સપણ મત બધાવો તો જેઈ એ 
જ. આથી અમલ કરવાની શકયતા ન હોય ત્વારે પણુ સત્ય મત 
બાધવાની અને તેતે પ્રગટ કરવાની ફરજ ઊભી થઈ શકે. અમ્રુક 
-એક વિચારની બાબતમાં આજે કોઈ આપણુ સહભળવાનું નથી, 
સારે એ વિચારમાં કેટલું સત્યાસત્ય છે તે જણુવાતે। ઇનકાર કરવો 
એ ટૂંકી ખુદ્ધિતી અતિશયતા છે. 
આપણી ખાતરી હોય કે અમુક વિચાર પ્રજામાં તત્કાળ કે 


ફહ 


સત્યમય જીવન 


જાઈ પણુ કાળે સ્વીકારવાનો સંભવ ઘણા જ એછે છે, હતદ- 
આપણે તો એ વિષયમાં સ્પટ અને રાકય તેટલો સત વિચાર 
ધરાવીએ છીએ એટલે ગંતોધ મેળવવા માટે ઊંઘ વેચીને ઉત્તગરા 
કરવા! બહેતર છે. સત્ય અતે ત્તાતે તો સમયની પ્રતીક્ષા કરતા 
રહેવાનું છે અતે સમય આત્યે આગળ પડવાનું છે. છૂટીઠવાઈ 
વ્યક્તિ બહુમાં બહુ એટલું જ કર્‌ી શકે કે સત્વ અને જ્ઞાન માટે 
તે સતત મયન કર્યા કરે, પછી ભલેને તે એકલે! «૪ હોય. અતે. 
જે બહુમાં બહુ તે આટલું કરી શકે તો એછામાં ઓછું પણુ 
તેણે આટલું કરવું જેઈ એ. વ્યવહારમાં, કેટલીક પરિસ્થિતિને 
લઈને, આપણે ધારૅકું હોય તેમાંનું કેટલુંક, બાજીનું મેળવવા 
માટે, પડતું મૃષ્રીએ; અથવા અમુક સ્થિતિમાં પડયા રહેવાનું, 
“ક પાછા પડવાનું ટાળવા માટે ઉત્તમ કાર્યપ્રણાલી નતી કરી 
ઊતરતી કાર્યપ્રણાલીયી સંતાપ માનીએ; આમાં હરકત નથી. પણુ 
એને અર્થ એવો નથી કે આપણે ઊતરતા વિચારો પણુ અંગીકાર 
કરવાની, “કે સત્યનિશ્રયના શુદ્ધ સુવર્ણુમાં પ્રચલિત ર્ટિનો થોડે. 
ભેળ ભેળવવાની, ક જે માન્યતાની સપ્રમાણુતા વિષે આપણા 
મનમાં દગદગે! હોય તેવી માન્યતાને અંગીકાર કરવાની છૂટ છે, 
અથવા તેવી માન્યતાને ઇતિહાસ તપાસવાની બાબતમાં બેદરકાર 
રહેવાનો છૂટ છે. એમ કરવું એ અધટિત સત્યામ્રહત્યાગ છે. આમાં 
--એટલે કાઈ પણુ ગ્રશ્રમાં-સત્ય સું એનો નિશ્રય કરવાની” 
બાબતમાં બહુમતને માન આપવાતે!, કે એ નિશ્રય.અમલમાં મૂકી 
શકાય એમ છે કે નડિ તે ન્નેવાનો, કે તેથી ખીન્નતે કે આપણુને 
શું સુખદુ$ખ થશે તે તપાસવાતોા ખ્યાલ અપ્રસ્તુત છે. એ- 
નિશ્ચય કરવા મારે યોગ્ય પ્રમાણો છે કે નહિ એટલું જ નેવાની-_ 
જર્‌ર છે. 


પંગ્રેજનેની ખાસિયત 


$ ગ્રોર્લી કહે છે કે આ બાબતમાં ઇંગ્રછ ત્રન્નની શત્તિ 
અધટિત રીતે કેવળ વ્યાવડારિકતા ઉપર દૃષ્ટિ રાખતારી છે- કાઈ 
નવે વિચાર તેની સમક્ષ રજૂ થતાં જ એનો 
ઇગ્રેજેના ખાસિયત તૃત્કાલ અમલ કરી શકાશે કે કેમ, એથી 
લાભ થયે કે હાતિ એતે! પ્રથમ વિચાર કરવા 
મંડી પડે છે. જે એ દિએ એ વિચાર સ્વીકારવા અનુકૂળ લાગે 
તો તેની ચર્ચા સાંભળવા તે તૈયાર ચાય છે. નહિ તો એની 
સત્યાસયતા તપાસવી તેની દદિએ વખતનો નકામો બગાડ લાગે 
છે, એટલે ગ્રત્યક્ષ રીતે કાયક્ષિ કરી આપનારા સત્યસિદ્ધાન્તો માટે 
જ તે તેયાર હોય છે, આવી વૃત્તિ સ્વષુદ્ધિ પ્રત્યે તેમ# સત્ય 
ગભે દ્રોહી છે. ઇગ્રેજોને હાથે જે ઉદાત્ત જણાતાં કાર્થા થયાં છે-- 
જેવાં ક પોપશાહી તથા જુલામીશાહી કાઢી નાંખવાનાં--તે પણુ 
સત્ય ગ્રત્યેની કે સ્વખુહ્ પ્રત્યેની ભક્તિથી ગ્ેસાઈ તે તથી થયાં, પણુ 
ન્યાર્‌ તેમ કરવામાં જ તેમને વધારે સગવડ તથા આર્થિક અને 
૨ાજ્જીય લાભો! જણાયા ત્યારે જ તેમ કરવા તેઓ પ્રેરાયા છે. 


હું વળી, આ વિષયમાં મોર્લીનો એવે! મત છે કે છતિહાસના 
અવલોકન પરથી એમ લાગે છે ક એક સમાજ ભાગ્યે જ એક- 
વખતે વ્વહાર અને પરમારય એ ખત્મ ક્ષેત્રોમાં 

આધ્યાત્મિક ઉત્રતિ ચંપૂર્ણું સફળતાથી પ્રવૃત્ત ચયેલો જણાય છે; 
વિ. ભાગ્યે જ એકીવખતે શુદ્ધ સત્ય શોધવામાં 
વ્યાવહારિક સષૃષ્દિ ઝતે વ્યવહારમાંયે સકળ થવાના ગુણો 
રૃખાડવામાં સદળ થયેલો જેવામાં આવે છે. 

એફ ખાજૂ વધારે ખીલેલી તો બીજી કર્માચેલી ન્નેવામાં આવશે 
જ. સ્વતંત્ર અને સચેત ગુહિત્યાપારની સાથે સુવ્યવસ્થિત વ્યાવહારિક 


છ્ર૧ૃ 


સત્યમય જીવન ' 


કાર્યકુશળતાની નનેડ ભાગ્યે જ જળવાતી ન્નેવામાં આવરે. જે આ 
અનિવાર્ય પરિણામ હોય તે ઉપર કહેલા બેમાંથી કયા ગુણને 
ખૂબ પોષવા એ નકો કરવું એ સમાજના અભ્યાસીએ માટે 
કઠેણુ કામ છે. 


મોર્લીના આ ઉદગારો મતે તપાસવા જેવા લાગે છે. રહુ 
યુરોપના પ્રાચીન કે અર્વાચીન દૃતિડાસથી એટલો પરિચિત નથી 
ક એનું અવલોકન ખરાબર છે ક કેમ એ તપાસી શકું. ઊપરછલી 
દૃષ્ટિએ ધણાને એમ લાગશે ક આપણા દેશનો પધ્તિહાસ મૉર્લીના 
કંચનને પુદ્દિ આપે છે. આપ્ણા દેશ તાત્વિક ચર્ચાએને બહુ 
મહત્ત્ત આપી, રાસ્તરાર્થો કરવામાં રોકાઈ, વધારેપડતી “આધ્યાત્મિક 
ઉન્નતિ' અને “મોક્ષ'ની પાછળ લાગ્યો. ત્યારથી તે સમૃહિમાં, 
વ્યવહારકુશળતામાં અને વ્યવસ્થિતપણામાં પાછળ પડતો ગયે 
એમ ઉપરઉપરથી ન્નેતાં જણારો, અતે કેટલાક લેખકોએ એ 
મતલબનું ડશું પ્ણુ છે. પણુ આ અવલોકન મને ભૂલભર્યું લાગ્યું 
છે. મને તો એમ લાગે છે કે જે ગન્ન વ્યવહારમાં ચતુર અને 
સાવધાન, સાહસી અને સુવ્યવસ્થિત હોય તે જ પરમાર્થમાં-- 
સત્યની રોધમાં--આગળ વધી રકે. ન્ટે પ્રશ્ન કે વ્યક્તિ લૌકિક 
સ્વતંત્રતા જાળવી શકતી નથી તે પરમાર્યો પણુ ન થઈ શકે. 
વ્યવહારકુશળતા અને પરમાર્થ વચ્ચે એવા વિરોધ નચી કે એકની 
ગ્રામિ એટલે બીત્નની હાનિ થવી જ ન્નેઈ એ. હા, બેદ એટલે 
છે % જે માણુસે! પરમાર્થાભિલાયી થાય છે. તેઓ ચ્મંગત સમૃડ્િ 
માટે બહુ આકાંક્ષાવાળા નથી રહેતા, પણુ તેને અર્થ એ નથી કે 
તેએ વ્યવહાર ચલાવવા માટે નાલાયક હેય છે. લેલડું, ઇતિડાસ 
તપાસતાં જણાશે કે સમાજના વ્યવહારકુશળ ભાગમાંથી જ સારામાં 
સારા પરમાર્થની ઇસ્છાવાળા પાક્યા છે અતે એમણે સમાજમાં 


છર્‌ 


ઇતિહાસમાં ડોક્યુ* 


"ને કાંઈ પ્રશત્તિ ટરી હોય તો તેને પરિણામે પાછળથી તે સમાજને 
-એકંદરે વ્યાવહારિક લાભ પણુ થયેલો! છે. એ ખરું કે કાઈ પણુ 
સમાજમાં કયારેય કેવળ પર્મારધપરાયણુ માણસો થોડા જ 

નીકળવાના: પ્રજાતો મે!ટા ભાગ તો વ્યવહારમાં જ રચેલોપસેલો 
“હોવાનો. એટલે આખા સમાજ પર્માથેપરાયણુ હોય એવું 
બનવાને! કચારંય રંભવ એછે છે. આથી, જે સમાજ વ્યવહાર” 

ચતુર હોય તે નટ પરમાથષરાયણુ વ્યક્તિઓ ઉપનવવા વધારે 

લાયક છે એમ મારો મત છે. 

તારે મોર્લીએ જે અવલોકન કર્યું છે, અને જેને આપણા 

“રદૃશ પણુ પુંણ આપતો હોય એવું જણાય છે તેનો ખુલાસો રો! ? 
ચુરે।પની પ્રન્નએા વિષે દું ડહી શકું એમ નથી, કારણુ કે તે 

દેશમાં કયા પ્રકારનું તત્તત્તાન ખેડાયું છે અને જે તત્ત્વ્તાનીઓ 

થઈ ગયા છે તેમના જ્ઞાન અને ચાર્ત્રિમાં શે દરને હતો તેથી 

“હું હીક રીતે ન્નણીતો નથી. પણુ આપણા દેશ વિષે જ બોલીશ. 


આપણા દેશનો ઘ્રતિહાસ તપાસતાં જણારો ક આપણા 
“રેરાની રાજ્છીય અને વ્યાવહારિક અધેગગતિની સાથે જ તત્ત્વસાન 
તેમજ વિત્તાનતું ખેડાણ બધ યચું છે. વૈદ્કિ 

ઇતિહાસમાં તેમજ અવેદિક દરીતોના તથા વિજ્ઞાન વિદ્યા- 
ડોકિયું અના ઊદૂભવનો જમાતો અને વ્યાવહારેક 
અભ્યુદયનો ન્ત્માનો એકખીશ્તથી ખહુ સ્વર્તત્ર 

નહાતા. જેમ પાશ્ચાત્ય તત્તસ્તાનમાં વિચારનો! ક્રમવાર વિકાસ 
જણાઈ ચાવે છે તેમ આપણે ત્યાંનાં દરીનશાસ્્રોમાં પણુ જણાય 
જે. એક પછી એક દશૈનકાર આગલા દ્રણાઓના વિચારોમાંથી 
“"ટલાકતે સ્વીકારે છે, “કેટલાકને તોડે છે તથા કેટલાક નવા વિચારા 
રજૂ ડરે છે. જ્ુખ્ય ઉપનિષદોમાયે વિચારની વસ્તુ ભલે એફ 


ષ્્ડ 


સત્યમય જવન 


હોય, પણુ દરેક ઉપનિષત્કાર એકખીનનથી સ્વતંત્રપણે વિચારે છે:, 
જાઈ એડખીન્નના ઉપર અવલેબિત નથી, કે કોઈ એકબીનતું, 
પ્રમાણુ લઈ વિચારતા નથી. સ્વતંત્રપણે વિચાર ટર્વાના હકનો 
ઇનકાર નથી અને હિંમતને અભાવ નથી. વિજ્તાનવિવાઓ તથા. 
સમાજવિઘ્યાઓમાં પણુ તેતે અનુસરતી જ પ્રગતિ છે. 


પણુ આર્થિક સમૃદ્ધિ અતે રાજફીય મહત્ત્વાકાંક્ષા મર્યાદ્તિ જ 
રહેવાં નઈ એ. એની યોગ્ય હદ વટાવી ગયા પછી વિલાસતે અતે 
મદને સુંચ આવે છે. પરમાર્થ તેમજ વ્યાવહારિક અભ્યુદય માટે 
સાવ જુદા પ્રકારના ગુણોની જરૂ૨ તથી, વિલાસ અને મદ તે 
ગુણુ(ને ક્ષય કરે છે. વિલાસના કાળમાં ગરશ્નનાં રારીર જ નહિ 
પણુ ખુદ્દિ અને વાણી પણુ વિલાસમાં જ રમમાણુ થાય છે.. 
સ્વતંત્ર તથા નવા વિચાર બધ પડે છે. જૂના વિચાર્કોતા મતોનો 
અર્થ બેસાડવા, તે અર્થી વિષે વાજબી કે ગેરવાજબી મતભેદ 
ઉત્પન કરી તે ઉપરથી શાખા-પ્રશાખાઓ સ્થાપવી, તાર્કિક 
ડૅસ્તીઓના અખાડા ચલાવવા, અનુભવ સમનવવા માટે રચેલા 
વાદીને સિદ્ધાંતા બનાવી તેને આધારે અતુમાનપરંપરા અને 
કલ્પનાસૃષ્િ રચવી અને મતોરજનનું સાહિત્ય રચવું, અનુભવથી 
ઠૅરાવવાની વસ્તુને તર્કથી કે વાદવિવાદથી ઠરાવવા પ્રયત્ન કરવો, 
વિલાસનાં સાધનો શોધવા, બનાવવા અને મેળવવામાં મશગૂલ 
ર્હેવું--આમાં નિદાન છેલ્લાં હત્તરેક વર્ષથી “આપણા દેશના 
ધણાખરા છુદ્ધિશાળી, પ્રભાવશાળી, નિત્તાસ્ર અને પ્રામાણિક તથા 
ચુસ્પાર્થી જનોની પણુ મહેનત ખર્ચાઈ છે. આમાં અનેક માણસોનાં 
જીવન પૂરાં ચયાં છે એ સાચું છે) અનેક માણુસોએ એને પોતાના. 
જવનું સર્વસ્વ કર્યું છે ગે પણુ સાચું છે; એ વિષયમાં અનેક ગ્રંથો. 
લખાયા છે એ પણુ સાચું છે; પણુ પરા કે અપરા, બેમાંથી એકે. 


શક 


ઇતિહાસમાં ડોકિયું 


વિદ્યામાં એક પણુ નવે! [વિચ્ાર, 'કે વિચારની એક પણુ નવી દિક્ષા. 
જ નવી શોધ, " નવે સુધારે! ભાગ્યે જ નિર્માયુ ચયે। છે. આમાં. 
અપવાદરૂપ વ્યક્તિએ! કદાચ ગણાવી શકાય, પણુ સમાજની એ- 
એકંદર સ્થિતિ નથી, અને વિચારની આ ૬શા દેશની વ્યવહાર-- 
દશાને અનુરૂપ જ છે. દેશનો વ્યવડાર પણુ તે કાળમાં વધારે તે 
વધારે અવ્યવસ્થિત, ઝંડુચિત દષિવાળે, પુસ્યાર્થડીન ખનતોબનતે!-- 
પ્ર્તંત્રતાની હદ સુધી પહોંચ્યો! છે. 


રૃંશનીો પડતીના કાળથી માંડીને આજ સુધીમાં જેએ 
“પર્માર્ય તે માર્ગે લાગ્યા તેઓના જીવનપ્રવાહને તે દિશામાં પ્રેરનારાં 
ફાર્ણે તપાસીશું તો માલૂમ પડરે કે “ ચોર્યાસીના ટ્વેરા રૂપી ગક. 
ભયાનક ચક માથા ઉપર ઘૂમી રહયું છે એવા જબરદસ્ત ભયના 
સંસ્કારનો ભાર ઘણાખરાના સત ઉપર હતો; તેમાંથી ઇટવા 
પાટે અતે “ થલ્માનંદ 'માં ડૂબત્રા કોઈએ ચોગતો, કોઈએ તપને, 
જાઈએ આત્મદરરીનનો માર્ગ લીધે; કેટલાકતે કુળમાં ઊતરી આવેલા 
રેવ પર્‌ અત્યંત શ્રહાથી ભક્તિ ઉત્પન્ન થઈ અને તેને હાજરાહજૂર 
મળવાની હોંશ કરી; એ બધાની છેવટે વેદાતમાં એકતા યઈ હરે 
(5 ર્નાહેયે થઈ હોય); પણુ નમને વેદાંતમાં શાંતિ મળી તેએ 


૬. પુનક્ટન્મમાં માનવાને કારણુ નથી ન્ટ એમ કહેવા હૂં અત તૈયાર 
નથી, મારું કહેવું એટલું «7 છે કે એમાં ડરવા સ્‍ેડું કશું નથી. આપણામાંના 
જુટલાને પાછલા «ન્મોના ડુઃખાની સ્મૃતિ છે? ગર્ભાવસ્થામાં પોતે લધે. 
સાથે ધટડતે। હત્તા અને હવાઅળવાળા વિના રિગાતે! હતે! તથા ભગવાનની 
પ્રાર્થના કરી એમાથી છ્ટ્યો એમ, રાસ્ત્રમાં ન વાંમ્યું હોય તો, કાણુ 
ચાદ લાવી રાદ્ટ એમ છે? પુનર્જન્મ સભવનીય હોય તોયે તે વાટમાંથી. 
ઉપજવેલી કલ્પનાએ જે અત્યત ભયના સસ્કારો પાટી મૂધ્યા છે તેને ««- 
ઉદ્દેરાતે ઉપરની ટીડા છે. 


ષ્ષ્‌ 


સત્યમય જવન 


પોતે સ્વતંત્ર રીતે વેદાંતના વિચાર કે અનુભવ પ્રત્યે વળેલા જણાતા 
નથી, પણુ પ્રથમ વેદ્દાતની વિચારસરણી કે અનુભવત્રેણીને શ્રદ્ધાથી 
સ્વીકારી લઈ તે પ્રમાણે અતુભવ લાવવા પ્રયત્ન કર્યો છે. આથી 
તેએએ સાંત્વન મેળવ્યું હરો, પણુ સ્વતંત્ર વિચારક થઈ ન શકયા. 
પડતીના કાળ પછી કાઈ પણુ «તના ભયનિવારણુના કે આનંદપ્રાપ્તિના 
હેતુથી પ્રેરાયા વિના, જતકલ્યાણુના અથવા જગતવું તત્ત્વ ખેળવાના જ 
હેતુથી પૈરાઈ ને કોઈ તત્તજ્ઞાનને માર્ગે વ્યા હોય એવડું પ્રસિદ્ધિને 
પામેલા કોઈ મષ્મકાલીન સાતી વિષે જણુમાં નથી. 


આમ છતાયે જેમણે પ્રામાણિકપણે ભક્તિમાર્ગે, મોગમાર્ગે 
૧ જ્તાનમાર્ગે વળા તેમાં કાંઈયે સફળતા મેળવી, તેમનાં વ્યક્તિગત 
જવન તપાસીશું તા તેઓમાં વ્યવકારદક્ષતાના અભાવ હતો એમ 
જણાશે નહિ, પણુ, ઊલટું, તેઓ મામાન્ય કર્મમાર્ગમાં રહ્યા ત્યાં 
સુધાનું તેમનું જવન ઉદાત્ત આદર્શોવાઈું છતાં વ્યવડારમાં સફળ હતું 
એમ જ જણાશે. જેઓ સ્વામી રામદાસપ, સહન્નતંદ સ્વામી કે 
"સ્વામી દ્યાનદ સરસ્વતીની માફક બાળપણુથી જ ' પરમાર્થ 'તે માર્ગે 
લાગ્યા, તેમણે પાછળથી જે ર્સસ્થાએ ચલાવી તેમાંચે તેએ 
આદરની સાથે વ્યવહારચાતુર્યતો સારી રીતે મેળાપ બતાવે છે. 
એટલે કે સમાજતી એકંદર હાલતના ગ્રમાણુમાં વ્યવહારનિપુણુ 


૧, સ્વામી રામદાસનું નામ આ વિષયની ખીજ સાક્ષી પૂરે છે. 
ગહારાષ્ટ્રમાં જ્ઞાનીઓ અને સતોના ઉદયની પાછળ મહારાષ્ટ્રનો વ્યવહારોદમ 
થયે! છે, મહારાષ્ટ્ટ ન્ત્યારે વિલાસમાં અને સત્તાના મદમાં તયા સ્વાર્યમાં 
સપડાયું, અને વ્યવહારદક્ષતામાં તેણે દેવાયું બતાવ્યું ત્યાર પછી તે કોટિના 
જ્ઞાની કે સ'તોનીયે લણુપ થવા માંગી. સ્વામી રામદ્યાશને! મત પણ્‌ મારા 
ન્જેવા જ છે. એમના “ દાસબોાધ “માં તત્ત્વજ્ઞાનમાં કરો] જ નવા ફાળે! નથી, 
“પણ્‌ પ્યવહાર્ચતુર થવાને માટે એ ગ્રૅંથ વિવિધ શિખામગોાથી ભરપૂર છે. 


ખદ 


વિચાર અને વ્યવહાર વગ્ચેનું અંતર 


ભાગમાંથી જ પર્માર્થપરાયણુ વ્યક્તિઓ ઉદ્ભવે છે એમ માર્‌ 
મત ચાય છે. ને વ્યવહારનિપુણુતાની સામાન્ય ટોચ ઊંચી અતે. 
પ્રગતિશીલ હોય તે! તત્ત્વજ્ઞાનની ટોચ પણુ ઊંચી અને પ્રગતિશીલ થાય. 


એટલે, સાચા અર્થમાં વ્યવહારકુશળતા દેખાડનાર સમાજ 
પરમાર્થમાં પાછળ પડશે નહિ. પણુ મેલી અથવા ખોટી વ્યવહાર- * 
કુશળતાથી, અતિશય સષૃટિથી અતે તેની પાછળ આવતા વિલાસથી - 
સમાજ પર્માર્થમાં અને રક્તેરફ્તે વ્યવહારમાંયે પાછે પડે છે. 
“પછી સાહિત્યના કે શાસ્્રાથના જે અખાડા મંડાય છે, તેમાં - 
નવીનતા કે તત્તતઝાન જેવું કશું હોતું નથી પણુ નવરા લેકાનો 
વાણીવિલાસ જ હોય છે. 


હ આમ છતાં એટલું તો “૪ છે અને ખાસ કરીને, સામાજિક 
કલ્યાણુ માટે અગત્યનું છે 'કે ન્વવડારચર્ચા અતે તત્તવચર્યા વચ્ચેનું 
અંતર, એટલે જે તત્કાળ આચારમાં મૂફી 
વિચાર અને ૨કાય એમ હોય તેને માટે માન અને જે માતર 
વ્યવહાર વિચારમાંજ મહત્તનું હોય તેને માટેની સાધ 
વમ્સેતું અ'તર એ મે વચ્ચેનું અંતર એટલું બધું દૂર અને 
. ગંબંધવિનાનું ન હોવું નનેઈએ “કે તેતે કરી 
તોરી જ ન શકાય. કારણુ, જે વિષષેો, એછીવત્તી રીતે, સમાજની 
સંપત્તિ અને સુન્યવસ્થાની સાથે સીધો અતે સ્પ સંબંધ ધરાવતા 
ન હય તેવા વિષયે! નજરમાંથી ખસી તય અચવા ગૌણુ ગણુવામાં 
આવે એ અનિવાર્ય છે. 
કાર્ણુ, માણુસ કોઈ પણુ તાત્તિક વસ્તુની પાછળ ગંભીરપણે 
બીના બધાં તુકસાનો વેડીનેષો કયારે લાગે છે ! રામકૃષ્ણુ_ 
પર્મદંસ કે તુકારામ પર્મેશ્વરતે મળવા માટે કેમ વ્યાકુળ થયા 


ખક 


સત્યમય છવન' 


“હશે?! ગાંધીજ સારી આવકવાળા ધે છોડીને સરકારતી સામે 
કત્યામ્રઢ કરવા કેમ તત્પર થયા હશે ? ન્તયારે કોઈક વસ્તુના સંતોષ- 
કારક નિર્ણય કે ગ્રાતતિ વિના કોઈ માણુસને 
વ્યાકુળાતાનાં પોતાનું જવન સમાધાનપૂર્વક ચલાવવું અશકય 
કારણ થચઈ પડે છે, ન્યારે એના ચિત્તતે ( ભલે 
ખોટી રીતે પણુ ) એમ લાગી આવે છે % 
ગના વિના એ જવનના કોઈ પણુ વ્યવહારમાં પોતાનું મન લગાડી 
શકે એમ નથી, અથવા ખધાયે વ્યવહારે! એ વસ્તુ ઉપર જ એવી 
“રીતે લટ#ી રહેલા લાગે છે કે એતો નિકાલ એક રીતે લાગે તો 
તો જીવનનાં કર્તવ્યોનો ઉકેલ એક રીતે લાવવો! પડે અતે બીજ 
રીતે લાગે તો જુદી રીતે લાવવા પડે, ત્યારે એને ખીન્ન સર્વે 
વ્યવટારાને ભોગે પણુ એ વસ્તુની પા૭ળ લાગ્યા વિના છૂટકો જ 
યતો નથી. એ વસ્તુ પી પરમેશ્વર હોય, કેઈ તાત્તિક પ્રશ્ન 
'હોય, સ્વરાજ્ય હોય, એકાદ જુલમી કાયદો હોય, એકાદ સમાજ- 
“સુધારા હોય, કોઈ ઊંચા આદર્શ હોય, શખ્દની ન્તેડણીનો કે 
“વ્યાકરણુતે! ક પંચાંગસશોધન જેવોયે હોય--ન્યારે એના વિના 
જવનતું ચેન ચાલી જાય છે ત્યારે જ માણુસ એને જવનનું સર્વસ્વ 
બનાવે છે ન્યાં સુધી એને એમ લાગતું નથી ત્યાં સુધી એ વસ્તુમાં 
-ગમે તેટલું ઉદાત્ત સત્ય રહ્યું હોય, ગમે તેટલી તાત્તિક કે બીશ્નતી 
દૃણિએ એ ખાબત વ્યાવહારિક મહત્ત્વની હોય, ભલે સુદ્દિના એક . 
“વિષય તરીકે તેતો એ અભ્યાસ “કે ચર્ચા કરતો હોય, તે!પણુ તેતે 
સાટે એ વ્યાકુળ થઈ શકતો નથી. 


જે નિયમ વ્યક્તિને લાગુ પડે છે તે સમાજને વિશેષે લાગુ 
“મડે છે. કાઈ વસ્તુના નિણુય કે પ્રામિડું મહત્ત્ત, લાંબે સરવાળે, 
ન્સમ્રાજના જીવન પર તથા એની સંપત્તિ અને સુખ પર્‌ ગમે 


૫૭૮ 


શજામાં વ્યાકુળતા 


સેઢલું થવાતું હેય, છતાં ન્યાં સુધી સમાજને પોતાના વર્તમાન- 
કાળમાં એના વિના કાંઈ અડથણુ જણાતી નથી ત્યાં સુધી 
સમાજ એતે વિષે ભાગ્યે જ ગંભીર વૃત્તિ 
ગ્રજામાં વ્યાકુળતા ધારણુ કરે છે. ન્યારે એ વરતુ પર સમાજને 
પોતાને નિત્યવ્યવટાર આધાર રાખી રહેલે 
“જણાય ત્યારે જ તે એતે માટે લોગો આપવા તૈયાર થાય. ત્યાં 
-સુધો સમાજ ગએ વિષયમાં બૌદ્ધિક રસ લેરો, ગમની બૌદ્દિક કદર 
કરશે, એ માટે ભોગ આપનારાઓને પૂજે, એમાં પારંગત 
શયેલાએના અભિગ્રામોને ચર્ચા વિના સ્વીકારી લઈ તેની એફબોન્નને 
ગ્રસંગોપાત્ત લહાણી કરરો, પણુ એતે માટે એકચિત્ત નહિ થાય. 


પશ્મેશ્રર માટે કે સ્વરાન્ત્ય માટે કે અસ્પૃશ્યતાનિવારણુ માટે 
આખો સમાજ વ્યાકુળ નથી થઈ શકતે, કારણુ એની ગ્રાપતિ વિના 
સમાજને “કાઈ જગ્યાએ તીત્ર અડચણુ આવતી જણાતી નથી. ખત્ને 
1વિના પ્રશ્નના વગત્રાળા સમૂઠને। વ્યવહાર સારી રીતે ચાલે છે 
એમ લાગે છે. ન્યારે સમાજતે કોઈ પ્રશ્નના નિણુય ઉપર પોતાના 
'શજના જવનના પ્રશ્નો અવલંબો રહેલા લાગે ત્યારે જ તે એમાં 
હૉંશભર્યો રસ લઈ રકે છે અતે જરૂર પડે એને માટે * લોગ 
આપવા તૈયાર થાય છે. દા. ત., હંદુમુસસમાનના ઝગડા તથા 
સંગઠનના પ્રશ્નો માટે જેટલી ઉત્તર હિંદુસ્તાનમાં તીતરતા છે તેટલી 
ગૂજરાતમાં અત્યાર સુધી તો નહાતી; કારણુ શુદ્ધિ તથા ધર્માન્તર 
વગેરેની કેટલીક બાખતો ઉત્તર હિંદુસ્તાનમાં વ્યાવહારિક રીતે 
સહત્તની ચઈ પડી છે. ને શહિના પ્રશ્નને કેવળ તાત્વિક ચર્ચાનું જ 
ગહત્ત હોત તો એ વિષે સનાતનતીએ અતે આર્યસમાજીએઓ એફમત 
થઈ શકત " કેમ એ શંકા છે. ગ ગ્રમાશે ન્યારે પરમેશ્વર વિષેના 
સાચા જ્ઞાન વિના, “કે સ્વરાન્ય વિના, કે અસ્પૃસ્યતાનિવારણુ 


નર 


ક્ષત્યમય જીવન 


વિના, કે હિંદુસુસલમાન એકતા વિના ગ્રશ્તતે ડગલે ને પગલે. 
અડચણુ માલૂમ પડશે યારે એ સાટે કટિબઢ્દ થતાં (જે ત્યાં 
સુધી કટિબદ થવાની શક્તિ રહી હશે તો ) વાર નહિ લાગે. 


“જામી લવાદનામાં 'ને પરિણામે ૪. સ. ૧૯૩૨ ના સપ્ટેબરમાં 
ગાંધીજીએ કરેલા ઉપવાસની પાછળ થયેલી 
ગાંધીજના પૉરત્તિ સમાજના આ માંનસતું સાર્‌ દૃક્ાત 
લવાદનામાને છે. “કોમી લવાદ્નામા' વિષે અસતોષ. 
અના ઉપવાસ પ્રગટ કરનારાં ભાષણો અને લેખોનો કાંઈ 
રારા નહોતો. પણુ એ લવાદનામું રદ કરાવ્યા. 
તિના ચાલે જ નહિ એમ કાઈ ને લાગ્યું નહોતું. ગાંધીજીતે એના 
,એક ભાગને ર૬ કરાવ્યા વિના નહિ જ ચાલે એમ લાગ્યું અતે 
એમણે ગ્રાથોપવેશન શરૂ કર્ડુ. ગ્રશ્ત “ લવાદનામાં 'ના ન્યાયી- 
અન્યાયીપણા વિષે ઝાઝું સમજતી નહોતી; અસ્પૃસ્‍્યતાનિવારણુના 
,મહત્ત વિષે પણુ એટલું એને લાગી આવેલું નહોતું 'ે અસ્પૃશ્યતા 
વિના જીવાય જ નહિ એમ એને લાગે. પણુ ગાંધીજને મરવા 
ન્‌ જ દેવાય એ વિષે લગભગ આખી હિંદી પ્રશ્નને તેમજ સરકારી. 
વર્ગતે પણુ એવું સ્પટ્ટ સૂઝી ગચું કે તે માટે જે ઓછામાં ઓછું, 
[હરયું આવશ્યક હતું તે કરવા માટે સૌએ તનતોડ પ્રયત્ન કર્યો. 
એને અંગે અસ્પૃક્યતાનિવારણુની ગ્રદૃત્તિતે એક નવે! વેગ મળ્યે 
એને હું એનું ગૌણુ પરિણામ જ ગણું છું. ગજની એ પ્રરૃત્તિતા 
ગ્રથમ હેતુ માત્ર લવાદનામું ડ્રેરવવાનેો જ હતે! અને તે માટે એણે 
-કટિબહ્દ થતાં વાર ન લગાડી. એમ ન્યારે અમુક પગલું ભર્યા 
વિના ગ્રત્યક્ષસકટ આવીને ઊભું રહેલું જણાય ત્યારે જ સમાજતો 
* સામાન્ય વર્ગ તે માટે ભોગ આપવા તૈયાર ચાય છે. 
*આ ને સાચું હોય તો તે પરથી આપણે એક ઉત્તમ પડેદ 


૯૦ 


આગેવાનેટની ઉટ્યસીતતા 


લઈ શકીએ. છૂટાછવાયા સાણુસે! ભલે સત્યની કે કેઈ પ્રશ્નન 
તાસ્વક સ્વરૂપની શોધમાં પડે. પણ્‌ નને એ સૌોધને "કોઈ 
સામાજિક બાબત સાથે લેવાદેવા ન હોય, એને પરિણામે સમાજતી. 
જાઈ હંમેશતી ગ્રયા, અડચણ, શત્તિ, માન્યતા વગેરેને આધાત 
પહોંચી શકે એમ ન હેય તે! તત્ત્તતઃ તેની ચર્ચા ગમે તેટલી 
ઉપયોગી, ગંભીર કે ઉદાત્ત હોય તોપણુ એકદર સમાજને તેની. 
ઉપયોગિતા સસમન્નરો નહિ. એનું મહત્ત્વ કેવળ તે વ્યક્તિના 
જેવા જ સ્વભાવવાળા માણસોને લાગશે. 


$ પણુ ભલે સૌમાન્ય સમાજ તાત્તિક વિષયે! માટે ગંભીર 

વૃત્તિ ધારણુ કરી ન શકે. હતાં નને સમાજતેો! આગૅવાન અને. 

ખુદ્ધિશાળી વર્ગ કાઈ પણુ પ્રશ્નના તાત્વિક 

આગેવાનોની ઉકેલ વિષે ઉદાસીન હેય, અમવા કોઈ 

ઉઠ્દાસીનતા ગ્રશ્રના ઉકેલને તાસ્તિક દષ્િએ વિચારવાને 

બદલે તાત્કાલિક લાભહાનિની કે યશઅપયરાના 

દૃ્ધિયો જ વિચારતા હોય તે તે સમાજ્તો વિકાસ મંદ જ 

ર્હે એમાં શંકા નથી. એમની કેવળ ટૂ'કી દજટિ અથવા વણિક્ત્તિ 

ગતે અને, એના કરતાંયે વિશેષે, સમાજને હાનિકારક છે. આવી 

વપાગેપડતી વણિક્શાત્ત એમના પાતાના ઉપર પણુ ખરાબ અસર 

કરે છે. એ તેમને એવા ડરપોક ખનાવે છે કે કોઈ પ્રશ્નનું 
સાચાખોાટાપણું તપાસવાના નામથી જ તેએ! ડરે છે. 


ઘર્મતસ્ત્વતી બાબતમાં આવા કેટલાક દાખલા મેં નયા છે. 
તેઓ પોતાના મનમાં એવા પ્રકારના ભયથી ભરેલા હોય છે %ૃ 
“સુધારક ધણાખરા તર્કકુશળ રહ્યા; ખરાતું ખોટું અતે ખોટાનું 
ખરું કરી બતાવી થકે; તેએ ઇંગ્રેનન અમે પાદરીએ સાથે ભળેલા; 


ટવ 


સત્યમય છવન : 


જણેઅન્નણે એમના વિચારથી રંગાયેલા અને આપણાં શાસ્ત્રો 
પણુ એમના ચશ્માથી વાંચે; તેથી રખેને સુધારકાની (દા. ત., 
ડન્યાના લગ્નની ઉંમર મોટી કરવાની 'કે 

ડરપોકપણાની અસ્પૃસ્યતા કાઢી નાંખવાની ) દલીલો! બરાબર 
મનોદશા હ્ાગે, અને તેથી તેતો વિરોધ કરનારી 
શાસ્્રોની આત્તાઓ પરથી આપણી શ્રદ્ધા 

ઊડી નનય, આપણાં શાસ્ત્રો તો ત્રિકાળજ્ઞાનીઓઆએ રચેલાં. એમની 
આત્તાઓ ઉથાપવાથી આપણે! નરકમાં વાસ થાય તો! ? ઈશ્વરની 
લાકડીને મૂગો માર્‌ આપણા કુટુંબ પર પડે તે! ? માટે આવા 
વિષયોમાં આપણે આપણી થુદ્ધિથી વિચાર કરવો! જ નહિ, પણુ 
શ્રદ્ધાથી શાસ્રાજ્તાને અને ચાલતી આવેલી રૂટિઓને સ્વીકારી લેવી. 
અત્યાર સુધી જે માન્યતાઓ સત્વ તરીકે સ્વીકારતા આવ્યા છીએ 
અને જે માન્યતાએ।નો અતેક પવિત્ર પુસ્ષાએ સ્વીકાર કર્યો છે, તે 
માન્યતાઓ અંતે પણુ સાચી જ કાં ન હોય, અને આપણી કલિયુગયી 
બ્રદ્ટ થયેલી ખુદ્દિને લીધે જ તે અસત્ય કાં ન લાગતી હોય ? 
તેથી આપણે તે છોડી દઈએ તે! કેવાં ભયકર પરિણામો આવે ? 
કદાચ આપણે ઈશ્વરના ક્રોધને પાત્ર થઈએ, આપણાં ધનકુટુંબતે 
નારા થાય, અપીરસિ થાય કે સમાજનો ત્રાસ સહન કરવે। પડે; 
અથવા નરક્યાતના ભોગવવી પડે કે કોઈ તામસયોનિમાં જન્મ 
લેવો પડે કે ભૂત કે ખાલરાક્ષસ ચવું પડે તો ₹--આવાઓઆવા 
ડરેથી તાત્વિક વિષયોમાં વિચાર કરવાને! પ્રયત્ન જ કરવો નહિ 
એવી વૃત્તિ, વિચાર કરવાની શક્તિ ધરાવતા માણુશોમાં પણુ 
જેવામાં આવે ત્યારે દુઃખ થાય છે. આ વૃત્તિ અયોગ્ય ગ્રકારનો 
સતાગ્રહત્યાગ છે. સત્યશઞોધક ગ્રામાણિકપણે અસત્યનિણૈય ઉપર 
આવે તોયે એને ઈશ્વરનો કે જગતતે પરલોકને ભય રાખવાપણું 


ટર 


ડરપોાકપણુદની મનોદશા 


ન હેય. પોતાને જે બુદ્ધિ પ્રાપ્ત થઈ હોય તેતે શુદ્ધ નિદાથી, 
સત્ય શોધવાની જ વૃત્તિથી ઉપયોગ કરવાનો દરેક માણસને! હક 
“છે અતે તેતું કર્તવ્ય પણુ છે. એવી રીતે ચયેલી જૂલ એને 
કદાચ લેકમાં અપ્રિય બનાવે “ અથડાવે "ખરી, હતાં જે દયાસાગર્‌ 
“અતે સત્યપ્રિય ઈશ્વરમાં એ શ્રદ્ધા રાખતો હોય તેનો તો તે પ્રિય 
અનશે જ. * 


પૌરાણિક કે ઔતિહાસિક સ્‍ત્તાન્તામાંથી હરિથંદ્ર, રાણા 
ગત્ાપ, સષ્ીી મતસર, મીરાંબાઈ, ચરુ તેગબહાદુર, સ્વામીનારાયણુ 
સેમદાયના આદિઅતુયાયીએ, અતેક સતીગા અને મષ્યકાળના 
શજપૂતો આપણી દદિએ મહાન નરનારીએઓ લાગે છે તેનું કારણુ 
નથી તેમની ધર્પાધતા કે તથી તેમના ધર્મસિદ્ધાન્તો, ક નથી તેમની * 
ખરે જ સત્યસિદ્ધાન્તાની પ્રાપ્તિ. પણુ તેમને વિષે આપણા 
આદરનું કારણ એ છે ક તેએ પ્રામાણિકપણે સત્યને ખોળનારા 
હતાં, નેને સત્ય માનતાં તેને સર્વસ્કાર્પણ કરી અનુસવી હતાં અને 
“જીવનપર્યત તે સત્યની અડગ ઉપાસનામાં મચેલાં રહ્યાં હતાં. અનૅ 
“કવી રીતે તેમણે સિદ્ધાન્તની ઉપાસના કરી હતી ? વહેવારુપણાની 
ન્ટણ્રિએ ? નહિ; ઘણાતે! મત શો છે અને થોડાનો શો છે તેની 
ગણુતરી કરીને ? નહિ; પણુ “ સત્ય એ ન જગતમાં પશ્વર્‌ છે, 
સત્યને જ આશરે ધર્મ દલો છે, સત્યમાં જ સર્વ ધર્મનું મળા છે, 
સત્યથી પર કે!ઈ પ૬ નથી” એવી ભાવનાથી દરેક ચિંતન કરહુ 
અને સત્યને શક્યું અને પાન્યું. 


$ુ આ ગ્રકરણુ કાઈ પણુ પ્રશ્ન વિષે પોતાની છુંહે દોડાવી 
ત્ત વિષયમાં સત્ય સું તેતો નિશ્રય કરવાની માણુસની ક્રજ વિષે 
છે. એ નિક્ષય પ્રગટ કરવાની ક અમલમાં મૂકવામુકાવવાની કયાર્‌ » 


ટડ 


સત્યમય જીવન 


કરજ આવી પડે છે તે બીર્નન ગ્રકરણે(માં તપાસાશે, અહીં એટલું. 

માની લેવામાં આવે છે કે એવા પ્રસંગો હોઈ શકે કે ન્યારે 

માણુસને પોતાનો નિશ્રય પ્રગટ કરવાની કે 

અવ્યવણાય અમલમાં મૂકવામુકાવવાની ફરજ ન હોય. 

સત્યનો પ્રશ્ન પણુ આ ઉપરથી રાંકા ઉઠાવવામાં આવે છે- 

ક જે પ્રશ્રતે લગતા નિશ્રયને પ્રગટ કરવાની. 

“8 અમલમાં મૂકવામુકાવવાની કરન નથી આવતી તેની બાબતમાં. 

નિણુંય કરાવવાની ફરજ જ છે એમ કેમ કહેવાય ? એ ફડાકૂટનું. 
શ્રયોજન શું ? 


આ શંકા ઉપર મૉર્લાનો ઉત્તર મને બહુ સંતષકારક નથી 
લાગતો. તે કહે છે કે એવી પરિસ્થિતિમાં કરેલા વિચાર પણુ 
નિષ્ફળ નતા નયી. કારણુ, એક તો, તેતે 
મોર્લીનો ઉત્તર પાતાના નિચારો નિખાલસ રીતે પ્રગટ 
કરવાનું બંધ રાખવું પડે એવી સ્થિતિ ક્વચિત 
«૬૮ ઉત્પન્ન થાય છે; અને, બીજાં, તે વિચારાતી આપણા વર્તન. 
ઉપર તો! અચૂક અસર થયા વિના ભાગ્યે જ રહેશે. એટલે આવા 
સતતા અથવા નિશ્યો, કાંઈ નહિ તો, ચાસ્ત્રિનું એક અતિ મહત્ત્વનું 
અંગ છે. તે વિચારાથો આર્દર્શા તથા લક્ષ્યો ઘડાય છે, અને 
આદર્શો તથા લક્ષ્યો જ વર્તનને પ્રેરે છે. ચુપ્રપણે પણુ તેએ તેમનું 
કર્તવ્ય કર્યે ન્નય છે. માટે ચોક્કસ નિશ્રય કરી રાખવા એ ચારસિત્રને 
અખંડ રાખવાને પાયે છે. તે આચારમાં ખળવાન અતે મહત્ત્વના 
શાર્ગદર્રીક થતા મટતા નથી. ઊંચામાં ઊંચા નિશ્રય કરી રાખતાં 
ડગ્વું અથવા શરમાવું એ તો ચારિત્રના જે ચુણોને લીધે જિત્ગીની 
મધુરતા જળવાઈ રહી છે તેવા ગુણની રહિ બિલકુલ બધ કરતા 
' “યરાખર છે. 


૮૪ 


રાંકા 

રવંતંત્ર ઉદગારો તરીક આ વાક્ચા સાચાં છે પણુ જે વાત 

“ધારી લઈને આ શંકા કરવામાં આવી છે, તેના ઉત્તર તરીક એ 
સુસંગત નચી. રાંકા એ છે કે જે ગ્રશ્નોનદ 

શકા નિર્ણુયને પ્રગટ કરવાની કે ગમમલમાં મૂકવાની 
કરજ ઊભી થાય એમ ન હોય તેના ગ્રથની , 

"શધખોાળ કરવાની જરર રું ? ભલે એ સ્થિતિ કર્વાચત જ ઉત્પલ 
શતી હોય, ૭તાં એ વિરલ સ્થિતિના પ્રશ્નોના નિણયમાં શું કામ 
પડવું ? વિચારાથી આદર્શો તથા લટ્ટયે! ઘડાય છે, અતે આર્દર્શા 
તથા લદે! વર્તનને પ્રેરે છે ગો પણુ સાચું; પણુ જે વિચારે 
ગ્રમાણું વર્તન ધડવાની ફરજ ઊભી ચઈ શકે એમ ન હોય એવા 
ગ્રશ્નો [વિષે શંકા છે, અને તેને માટે મોર્લોગ્મે ઉત્તર આપ્યો નથો. 


આપણે એક ઉદ્દત ઉદાહર્ણુ લઈશું. દા. ત., મારા દાદાના 
“દાદાના જન્મદ્વિસ વિષે નિશ્ચિત સત બાંધવાની મારી ડ્રઝ 
છે ખરી? (મારા કુટુંબના કે સમાજના 
ઉદાહરણ ઈતિહાસ પર્‌ એમનો જન્મદિવસ ફરુમે 
અજનાળું પાડી શંકર ગ્એેસ નથી એમ માની 
સઈએ.) એ વિષે હું ચોક્સ નિશ્રય પર આવુ તોયે તેને પ્રગટ 
કરવાની કાઈ કરજ ઉત્પસ ચતી નથી, અને તે નિણુય પર કરો 
અમલ ફરવા જેતું તો છૅ જ નહિ. આવા પ્રશ્નનો નિણુય કરવાની 
મારી ઉપર ક્રજ છે ખરી? આ દછાંત ઉદ્દત છે ખરું. પણુ એ 
અતાવે છે ક કાઈ પણુ પ્રશ્ન વિષે નિશ્વિત મત બાંધવાની ફરજ 
સાવ અમર્યાદિત નથી. ત્યારે એવી ક્રજની મર્યાદા કઈ એ 
ન્તપાસવું ધટે છે. 
એ મર્યાદા મને આવી લાગે છેઃ પહેલાં, ભલે એકાદ વિચાર 
પગટ કરવાની કે અમલયાં ઝૂડ્વાસુકસ્લરાની આજે કરન હર્ભા 


યક 


સત્યમય છીવન 


ન થતી હેય, છતાં એ પ્રશ્ન એવા પ્રકારને હોવો જઈ એ કે એતો 

નિકાલ ભવિષ્યના કાઈ કાળે પણુ કોઈ નેવે 

ફરજની મર્યાદા મહત્ત્તતો થઈ શકે એવો અતે એતો અમલ 

કરવાની કથારે પણુ પોતાની કે સમાજની 

ઉપર્‌ કર્જ આવી પડે એટલે! તે વહેવાર હવા જેઈ એ. એ બે 

મર્યાદાઝ સાચવીએ તોઃ પછી એ પ્રશ્ન બહુ તાત્વિક અને મોથ 

પરિણામે! નીપન્નવવાવાળે છે 9 એછે 

જ તપત્વિક તાત્તિક અને નછવાં પારેણામો ઉપજાવવાવાળા 

છે, (જેમકે, “ડાશી' લખવું કે “ડોસી” 

લખવું ઝેના જેવો ) તે તાત્વિક દષ્ટિએ પ્રસ્તુત નથી, જેકે 

વ્યાવહારિક દૃદદિએ એ મે મર્યાદા ઉપરાંત પણુ કેટલીક મર્યાદા 
મૂકવી જ પડે છે. 


એ વ્યાવહારિક મર્યાદા પાછો શોધવી રહી. એક માણુર 
જુટલા પ્રશ્નો વિષે ચોક્સ નિશ્રય કશ્વાની ભાંજગડમાં ન્નતે પડે 2 
તાત્વિક દૃદ્દિએ તો એમ જ કહેડું પડે 

૨ વ્યાવહારિક જેનો જીવન સાથે સંબંધ હોય એવો એક 
પણુ પ્રશ્ન એટલો નજીવો ન માની રાકાય 

જ તે વિષે સત્ય શોધવાની ફરજમાંથી એ વિષેનો વિચાર કરવાની 
શક્તિ ધરાવનાર માણુસ મુક્ત થઈ શકે. દા. ત., હું એક બહુ જ 
નાનકડો લેખક હોઉં તોમે “હું' અતે “હ, અથવા “'રાકયું , 
“શક્વૂ'', “સક્વું', અને “ સકવુ"'માંથી કેઈ નતેડણી બરાબર છે 
તેને સ્વતંત્રપણે વિચાર કરી નિણુય કરવાનો કૂરજમાંથી કેટલે 
અંશ મુક્ત થઈ શકું? અયવા, ભલે હું ન્યોતિઃશાસ્ત્રી ન હોઉં 
તાયે ને મારે તિથિ, તહેવાર વગેરેના દિવસોનો ઉપયોગ કરવેદ 
પડતો હોય તો દેશી પંચાંગની જુદીજુદી પહદતિએપમાંથી કઈ 








હદ 


ફરજની મર્યાદા 


ખરી છે એ વિષે મારી તે નિર્ણય કરવાની દૂરનમાંથી ઠૂં 
જેટલે અંશે મુક્ત થઈ રાકુ'? અથવા, શાગનિવારણુ માટે આયુર્વેદ, 
યુનાની, એલેપથિ, હેોમિયોર્ષથિ, બાયો-કેમિસ્ટ્રિ, નિસર્ગોપચાર _ 
વગેરે અતેક મતોમાંથી કયે! કેડલે! સાચે છે એ વિષે નાતે નિણુય 
કરવાની મારા ઉપર “કેટલી કરજ છે ? ન્યારે આવા પ્રશ્નોના ખાસ 
વિદ્દાનોમાં પરસ્પર મતભેદ હોય ત્યારે તો એ ફરજનો વિચાર 
ફર્વો વધારે મહત્વના ચઈ પડે છે. કારણુ કે ન્યારે વિદ્દાનાો 
એકમતના હેય ત્યારે તો તેમણે કરેલો શોધની ઉપર્‌ વિશ્વાસ 
રાખી, અનુભવથી એમના નિણુય ભૂલભરેલા ન લાગે ત્યાં સુધી તેને 
સ્વીકારી લઉં તે! ચાલે એમ કાંઈકે કહી રફાય. 


એટલે, તાત્વિક દષ્ટિએ નતાં, આ ગરશ એવા પ્રકારનો છે 
"ક જીવનમાં જે પ્રશ્નો ઊઠે ક ઊડી ચકે તેતે વિષે કેટલે અંશે આપ" 
તાક્યથીપ ચલાવી શકાય ? ક્યારે ચાલુ રૂઢિ પ્રમાણે વર્તી શકાય ? 
દરેક માણુસે કેટલી વિદ્યાઓતો ઊંટ અભ્યાસ કરવો જ ઘટે ? 
અને ક્યારે ન કરે તો ચાલે ? વળી, આમાં વ્યક્તિગત શક્તિના 
વિચ્રારયી મર્યાદા ઠરાવવાને! કોઈ નિયમ છે કે નહિ? 


બીજી કેઈઈ કારણ ન હેય તોયે કાંઈક મર્યાદા હોવી જેઈ એ 
એમ સૂચવવાને એક કારણુ તા છે જ. તે એ ક માણુસતી શક્તિ 
કુદરતી રીતે જ એટલી મર્યાદિત છે અને જવનના ગ્રશ્ચો એટલા 
વિવિધ અને અનેક છે કે માણુસ ધારે તોચે તેને દરેક વિષયમાં ન્‍નતે 
તપાસી નિણુય કરવો! શારીરિક ધર્માથી જ અશકચ છે. પણુ, તેથી, 
એમ ન કહી શકાય કે એષામાં એહી ર્શાક્તવાળા માણુસ મારે 
જે મર્યાદા હોય તે સત્યાત્રહની પાષી કૂર્જની હદ સમજવી. 


૧, વિશ્ષાસ્ત મૂકી શકાય એવા માણસે! કે ગ થોના અભિપ્રાધાથી. 


૮ 


સત્યમય ઇવન 


કારણુ, માણુસની શક્તિને મર્યાદા હોવા છતાં તેમાં ઓછાવત્તાપણંયે 
છે. તેથી, જે મનુષ્ય જેટલા વિષયોમાં સ્વતંત્ર વિચાર ટરી સત્ય- 
નિશ્રય કરવાને પ્રયત્ન કરવાની શક્તિ ધરાવતો! હોય તેટલાને! વિચાર 
કરવાની તેને છૂટ તો હોય જ. 


ડં આ છૂટ થઈ, હવે દૂરજની દૃષ્િએ એઓઇછી કે વત્તી 
શંકેતવાળા દરેક માણુસે કેટલા વિષયમાં 
વિચાર કરી સત્યનો નિર્ણુય કરવા આશ્રહ 
રાખવે! જ ન્નેઈએ એ તપાસીએ. 


કર 


આમાં ભગવદ્ગીતાની વિચારસરણી આપણુતે કાંઈકે ધોરણુ 
ચૂચવી શક્રે એમ છે. 
ગાતા "પરથી ઘ્યે સ્તે જર્મળ્વમિસ્ત: સંસિસ્િ જમતે ૧૪ || 
“ સૂચના (નિજકર્મે રહી યુક્ત પામેછે સિ્ટિ માનવી--૬૮-૪૫) 
લ્લમાવનિયત જ્મ ઝુઝન્નાકોતિ ૨િત્વિવત્‌ ॥ 
(નિર્માપેછું સ્વભાવે જે તે કર્મે પાપ ના અડે--૧૮-૪૭) 


અહીં “સ્વભાવનિયત ' અથવા “સહજ્કમૈ 'માં હું આટલી 


બાબતોનો સમાવેશ કડું છું: શિક્ષણ, સુચિ તથા ટેવના સંસ્કારો, 
જીવનનું તથા કર્મનું ધ્યેય, અને વ્યક્તિગત, કૌટુંબિક તથા સામાજિક 
આવસ્મકતા--એ સર્વે મર્યાદાઓનો વિચાર ડરી સ્વીકારાયેલાં 
સર્વે કર્મો. 

આ પરથી એક સ્વાભાવિક નિયમ મને એવો લાગે છે કે 
માણુસ પોતાના સ્વભાવરથો ઠરાવેલાં કર્મોમાં ઊપજતા પ્રશ્નો વિષે 
સ્વતંત્ર નિણુય કરવાની બાબતમાં સત્યાગ્રહનો! ત્યાગ ન કરી શકે, 
સુટૂઝ છર્મ સૌગ્સેય ચટોવભજિ ન ત્યગેત્‌ | ( સહજ કર્મમાં દોષ હોતાંયે 


૮૮ 


ગીતા પરચી સચના 


સ્યજતું નહિ--૧૮-૪૮) એ સાચું, પણુ એનો અર્ષ એ નધી કે 
એવું કર્મ કરનાર એમાં રહેલા દોષો વિષે અને તેના નિવારગ્ના 
"ઉપાષો વિષે બેદરકાર રહી ૨૭. એ દોષો તે કર્મ કરવાની 
પદ્દતિને લગતા હોય કે તેની પાછળ રહેલા ઉદ્દેશ્ય, પ્રયોજન કે 
નીતિને લગતા હોય, નાના હોય કે મોટા હોય, તેને વિષે સત્યામ્રહતો 
ત્યાગ કરનારને માટે એમ જ ડહેવું પડે ક દ્વમાવસિયત ઘર્ષ રયન 
ત્રાખાત્તિ 1સ્થિવ૧। (નિર્મોયેલું સ્વભાવે જે, તે ટમેમે પાપ તો અડે.) 


માડાંક ઉદાટરણેો લઈ સ્પછૃ કરશું, વકીલ કાવદાને લગતા, 
દાકતર આરેચ્યતે તથા રોગનિવારણ્ને લગતા, ભાષાશાસી 
ભાષાતે લગતા, સમાજરાસ્્રી સમાજને લગતા, અર્યશાસ્્રી 
ધનસેપત્તિને લગતા, રાજકારણી શજનીતિને લગતા, ન્યે1તિષો 
અખગોળને લગતા, વણુકર વણાટને લગતા, કાંતનાર કાંતવાને લગતા, 
રાંધનાર અને જમનાર ખોરાકને લગતા, જ્ત્તાસુ તત્તસ્ાનને 
લગતા, મનૃષ્યમાત્ર ધર્મતે અતે નીતિને લગતા, કેઈ પણુ પ્રશ્નો 
«યારે «તયારે ઉત્પત્ર ચાય ત્યારે ત્યારે તે વિષે સ નિણીય શું 
હોઈ શકે તેને વિચાર કરવાની કરજ્માંથી આળસ, લેદકલન્ક, 
રાજદંડ, સમાજદેડ કે ગમદંડના ભયી, કે આર્થિક નુક્સાન, 
*ખહુમતીનેો વિરોધ કે બીશ્ન કાઈ પણુ કારણુસર મુક્ત ન ચઈ 
૨8. આમાં ને એ વિપયોને નિય વ્યવસાય તરીક ન ગ્વીરારતો 
હોય, ૭તાં તેમાં માચુ મારતો હોય તનોયે સમાવેશ થાય. એટલે 
5%, દાખલા તરીકે, જે દાક્તર ન હોય છતાં પોતાનાં કે બીક્નના 
શાગતે ઉપચાર કરવાનું માચે લે તેરે તેને લગતી બાબતોમાં #તતે 
વિચાર કરી નિહય કરવા જેઈએ. એવાં «ટલી નતતનાં કર્મોમાં 
તે સ્વતંત્રપણે ત્રશૃત્ત યાય તે બધા વિષે એણે ન્નતે સત્ય શોધવાની 
કર્જ સમજવી જેઈ એ. 


૮૯ 


સત્યમય જીવન 


ફ આમાં કર્મનાં ઉદ્દશ્યોને અંગે થોડેક વિચાર કરવાની 
જરૂર છે. 
બહારથી એકસરખું લાગતું કર્મ જુદાંજુદાં ઉદ્દેશ્યાથી થઈ 
શકે છે. ઉદાહરણાર્ચ, એક લેખક સ્વભાધાને શુદ્ધ ને સમૃહ કરવા 
લખે, બીજે પોતાની કલ્પનાઓથી લેકોનું 
કર્મનાં ઉદ્દેરયો મતોરજન કરવા લખે, ત્રીજ પોતાને મહત્તના 
લાગતા વિચાર લોકોને સમજાવવા ભાષાને 
માત્ર સાધનરૂપ બનાવે, ચો ભાષાશાસ્ર સિવાય પાતાના બીન 
ગ્રકારના સાનભેડારનો લેકકાને લાભ આપવા માટે લખે, વગેરે. 
આ બધા ભાષા અતે લેખનશક્તિતો ઉપયોગ કરે છે ખરા, 
પણુ ભાષાને શુદ્ઠ અને સમૃદ્ધ કરવાતે! ઉદ્દેશ એકને જ પ્રધાનપણે 
છે. બીન્તઓ તેને કૈવળ સાધનરૂપે વાપરે છે. જે ભાષાને શુદ્ધ 
અને સમદ કરવાના ઉદ્દેશથી લખે છે, તેણે ભાષાનાં વ્યાકરણૂ, 
જેડણી, રૂહિત્રયોગા વગેરેનો ન્તતે અભ્યાસ કરી તે વિષે સત્ય- 
નિયમોને નિર્ણય કરવો અતે, એના નિર્ણયો ગ્રત્યે લોકમત કે 
ભાષાશાસ્રીઓનો વિરોધ હોય તોયે, આપ્રહ રાખવો એ આવશ્યક 
, ગણાય. એમ ન કરકું એ અઘટિત સત્યામ્રહત્યાગ કહેવાય. 
પણુ જે તે ઉદ્દેરથી નથી લખતો, પણુ પોતાનાં સાન, 
વિચાર કે કલ્પનાને રજૂ કરવા ભાષાને કેવળ સાધન તરીકે વાપરે 
છે તેણે એ જ્ઞાન, વિચાર ક કલ્પનાતે લગતા પ્રશ્નો વિષયે એ 
જાતને સત્યામ્રહ રાખવો જેઈએ ખરા, પણુ ભાષાના પ્રશ્નો. 
વિષે ન્નતે નિણૂય કરે એેટલી એની પાસે અપેસ્ા ન રાખી રકાય. 
આને! અધ એ નધી કે એ લેખક જાપાને ગમે તેમ વાપરી શકે. 
પણુ એ ખાબતમાં એ વધારે વિદ્દાન ભાધાશાસ્્રીઓના નિખુયને 


સ્વીકારી લઈ તેમને વિષે મતનેદ હેવ તો પાતાને અનુફળ લાગે 
તે મતને અથવા સામાન્યપણે સ્વીકારાયેલી રૂટિતે અનુમરી ભાયાને - 


હન 


સત્યાચણને॥ સર્વસામાન્ય વિષય 


વાપરી રકે. પણુ «તે આ રીતે એના ઉપર આત્મનિણુય કરવાની 
૬૨૦૪ નથી, તો તેણે આઆ વિષયમાં હડીલા ન ચવાની વિશેષ 
ફરજ છે. એ પોતાની જ રીતને વળગી રહેવાને આગ્રક ન રાખી 
રકે, પણુ ભાષાશાસ્ત્રીઓના મતોમાં જેમજેમ ફરક પડતો «મ, 
અને તેએ જેમજેમ નવા નિયમો! સૂચવતા *નવ, તેમતેમ તેભે 
તેતો અમલ કરવા તૈયાર રછેવું ઘટે. 


તારે, પોતાના સ્વભાવાનુસાર પસંદ કરેલા ખાસ દ્વેત્રમાં જ 
સત્યામ્રક રાખવાની ફર”; માણુસ પર છે એમ એક બાજૂનતી 
મર્યાદા થઈ. પણુ તે સાથે જ એક ખીજી પૂરજ 
ક્ષત્યારાહને। સર્વ સામી બાજૂધી ઉત્પન્ન થાય છે. તે ઉપર 
સામાન્ય વિષય સૂચવાઈ તે! છેજ, પણુ સ્પદપણે સમ#નવવી 
આવશ્યક છે. તે એ કે જે કર્મો મતુષ્યમાત્રને 
મારે સામાન્ય છે, જે કર્મોદ્દારા મનુષ્ય પોતાની માણુસાઈ અથવા 
પશુતા ગ્રમટ કરે છે કે વધાર છે, તે કમોતે લગતા પ્રશ્નોના 
નિહય માટે સત્યામ્રહ રાખવાની--એટલે નતતે તપાસી ગત્ય શું તે 
ઠરાવવાની--કરજ માણુસમાત્ર પર છે. એવા પ્રશ્નો તે--જેમાં 
પોતાન! તથા સમાજનાં બેય, યેગક્ષેમ વગેરે રહ્યાં હોય, જે 
સ્નુષ્યના સામાન્ય ધમ, નીતિ, સતાન વગેરેને લગતા હેય તે. 


આમ જે ગ્રશ્ચોતો પ્રચાર ક અમલ ડરવાની જરૂર ઊભી 
ન ચતી હેય, છતાં કઈ રીતે અને ફેટલા વિષમોમાં એ વિષે 
ચ્રાચા નિહુય કરી રાખવાની માણુસ પર કરન્ટ આવી પડે છે 
તેનો! વિચાર ચગે. 


હુ રાજકારણુના ક્ષેત્રમાં આ બાબતમાં રજઠારી લેક્ઠામાં 
મે 


ક્ાતિશય અસત્ય અને તીતિભ્રષ્ટ રીતો! વપરાતી સર્વ દેશોમાં નજરે 


૯૧ 


સત્યમય ઇવન * 


પડે છે. દેશમાં જુદાજુદા રાજકીય પક્ષો હોય તો તેની પાછળ 
ડંધકે મહત્વના માનસરાસ્્રના તથા રાજનીતિના નિયમો વિષે 
અતે સામાજિક પરિસ્થિતિ વિષે જુદ્યજુદ્ય 
રાજકારણુમાં અનુભવની દછિ હોવી જેઈએ, એ દદિ સાચી 
નીતિબ્રરતા છે % ખોટી, પૂરી છે કે અધૂરી એ જુદા 
પ્રશ્ન છે. પણુ જે એ પક્ષને! કહેવડાવે તેને 
"ભે નિયમો અને પરિસ્થિતિ કયાં તેનું સપણ જ્ઞાન અતે તેમાં શ્રદ્ધા 
હોવાં જેઈ એ. આથી, જે કૉઈ રાજકીય પ્રશ્નો ઉત્પન્ન થાય તેતો 
વિચાર અતે નિરુય તે નિયમો! અને પરિસ્થિતિના અનુભવ અને 
વિચારથી કરે, અને મતદારો! કે રાન્ય આગળ એ ધોરણથી જ 
રજ કરે, એમ કરવામાં તે મતદારોને કે રાન્યતે સમશવવામાં 
ન માવે તો તેની ક્‌કર ન રાખે. પણુ આમ સ્થિર સિદ્ધાન્તાના 
વિચારથી જ નિણુય પર્‌ આવવાને બદલે અમુક પક્ષમાં ભળવાથી 
અમુક સ્થાન પટકાવી પાડી શકાય એમ છે એમ વિચારી, અથવા 
માત્ર સામા પક્ષને હરાવવા ખાતર હરીક્‌ પક્ષ બોલે તેથી ઊલટું 
ખોલવું, અથવા સામા પક્ષના લોકને ગાળા ભાંડવી, અથવા 
ગ્રસ્તુત વિષય સાથે જે બાખતોને સંબંધ ન હોય, પણુ તેની 
ખાખત ઉકેલવાથી લોકલાગણી હરીક પ્રત્યે ઉશ્કેરાય એમ હોય 
તેવી ખાબતોાને ઉકેલવી, અથવા લોકોની જે માગણીઓને પોતાના 
સિદ્ધાન્તો સાથે લેવાદેવા ન હેય, કે તેને વિરાધી હોય, કે પૂરી 
પાડી શકાવાની નથી એમ નનણતોા હોય ૭તાં તેતે પૂરી પાડવાનાં 
વચને! આપવાં, અથવા પોતાના પક્ષના લોકોને અથવા પોતાને 
સદદ કરનારા લેકેત રીઝ્વવાને પોતાનો પ્રામાણિક અભિપ્રાય 
“જતો ડરવો--એ ખધો અયોગ્ય પ્રકારનો સત્યામહત્વાગ છે. 
પોાતાતે મત કયા સિદ્ધાન્તા અતે અનુભવો પર રચાયેલો 
“છે એ દરેક વખતે જણાવવાની ' સમશ્તવવાની જરર ન હોય 


લર 


મતાન્તરસહણિષ્લુતા 


ગેમ બતે. લેકાને એ ચર્ચામાં ઉતારવાની જર્‌ર ન હોય એમ 
પૂણુ ખને. સામાન્ય લેકાની એવી' ચર્ચા સમજવાની શક્તિ ન હોય 
ગમ પણુ બને. પણુ તે પત્રમાં ભળનારે પોતે તો પોતાને પક્ષ 
ડયા નિયમો અને અનુભવો પર રચાયેલો છે, એ નિયમો કેવા 
ગુણોવાળા અતે કેવાં પરિણામે! ઉપનતવે એવા છે, અતે તે નિયમો 
કયાં કેટલે દરજ્જે લાગૂ પડે છે, તે એ બરાબર સમજેલે હોવે 
જેઈ એ. અને ઘણા લેકા કે ઘોડા લોકા એ મત સ્વીકારે છે 
એના ઉપર એણે એ મતમાં ભળવું ક ન ભળવું એ ઠરાવેલું 
હોવું ન જેઈએ. પણુ આવી સિદ્ધાન્તનિષ્ા ભ્રાગ્યે જ ન્ેવ્રામાં 
આવે છે. એવું એક પરિણામ એ આવ્યું છે કે રાજ્ગ્રકર્યુના કે 
ખી#ન કોઈ વિષયના બહુ દૂર્દદ્યુક્ત અતે ઉચ્ચ સ્વરૂપ ઉપર 
આપણું ધ્યાન ચોરેલું રહેતું નથી. જે દરેક પક્ષ પોતાના મૂળ 
પાયાના સિદ્ધાન્તાનો જ વિચાર કરે તે! સંભવ છે ક દરેક પકાના 
અરિતત્વથી સમાજતું કાંઈકે હિત જ ચાય. 


 મોર્લી ફહે છે કે સત્ય શોધવાની આબતમાં પ્રમાદ અને 
ભીસ્તા ભેગાં યવાતે લીધે આપણામાં એક ગ્રકારનું ઢીલું સ્વશ્છદીપણું 
વધી ગયું છે, અને તેને આપણું ખીન્નના 
મતાન્તર- વિચારો પ્રત્યે આપણી સભ્ય ટ્વામાકૃત્તિ છે 
સહિષ્ણુતત એમ મનાવતા ચયા છીએ. આ વાકય 
આપણા દેશને--ખાસ કરી હિંદુસમાજ્ને-- 
સારી પેઠે લાગૂ પડે છે. કિદુસમાજ પોતાની મતાન્તરસદિપ્યુતા 
માટે પ્રસિદ્ધ છે અને એની એ પ્રસિદ્ધિ 
હિંદુમાની વધતી નય છે. પણુ એ ગુણરૂપે છે કે 
પ્રમાદ અતે ભીરુતાનું જ બોજી નામઃ છે એ 

વિચારવા જેવી વસ્તુ છે. 


હ૩- 


સત્યમયે જીવન 


જે સમાજમાં અનેક સંપ્રદાયો છે અને ચોમાસાનાં જવડાંની 
"માકક બીશ્ન અતેક સંપ્રદાયો ઊપજવાની અનુકૂળતા છે, ન્યાં 
સંપ્રદાયો! વચ્ચે પ્રચંડ અતે ખર્ચાળ શાસ્ત્રાર્થ અને વાદે પાંચદશ 
વરસે નનગી ઊઠે છે, તથા એવા શાસ્માર્થો કરી શકાય 'એટલા 
માટેજ અનેક પંડિતો રાતદિવસ તેયારી કરતા હોય છે, તયાં સત્ય- 
શોધન માટે પ્રમાદ અતે ભીસતા છે, કે મતાન્તરસડિષ્યુતા છે 
“એમ કહેવું પૃશ્તતાભર્યું લાગશે. તેથી આપણે એને! કંઈકે વિશેષ 
વિચાર કરવે। જેઈ શે. 


મતાન્તર્સહિષ્ણુતા એટલે શું એ જરા આપણે વિચારી 
વ્લઈએ. એવું સાચું ક્ષેત્ર મતપ્રચાર અને પોતાનો મત બીન્ન પાસે 
સ્વીડારાવવાના અને તેતો અમલ કરાવવાના 
સાચા અથ વિષયમાં છે. બીન્ન માણુસો આપણાથી જુદી 
નતતના સાવ ખોટા મતો ભલે ધરાવતા હોય, 
“છતાં તેમને પોતાના મતોને વળગી રહેવાનો અને આપણાથી ડર્યા 
વિના તેને યોગ્ય સ્વરૂપમાં પ્રગટ કરવાતોા! અધિકાર છે--એ 
સિદ્ધાન્ત તે મતાંતર્સહિવ્ણુતા. એ સિદ્ધાન્ત સ્વીકારનાર માણસ 
"વિરોધી મત સાંભળીને ડરી ન ઊઠે, પિત્તા ખાઈ ન ખેસે, ઉદ્દેચ 
ન પામે, તેમ પોતાનો મત સ્વીકરાવવા કે તેનો અમલ કરાવવા 
જાઈ જાતનાં ભય કે લાલચ ન ખતાવે. 
પણુ આપણે તો મતાન્તરસાહિષ્યુતાને જુટી રીતે આળખીએ 
“છીએ. “બધા ધર્મો એક જ ઈશ્વરને એળખવાના જુદાજુદા 
"માર્ગો છે, જેતે જે ધર્ષ ફાવે તે તે સ્વીકારે, 'પ “જેનો 


૧, રચીનાં વૈચિત્રયાદ્ઝઝટિસનાનાયથઝુવાં । 
રૃળામેશો મમ્વસ્તમલિ વચશાતર્ગવ ૬ર ॥ 


લ્૪ 


જસે અર્થ 


જેવો! ધર્મ' તે પ્રમાણે એ ચાલે,' “ પોતે જે ધર્મમાં જન્મ્યો હોય, 
ત્તેમાં જ એશે રહેવું; તેમાં જ એને ઈશ્વર મળી રહેશે; ફારણુ 
ગીતામાં કલું છે'કે શ્વપર્ને નિપર્ન ત્રેયઃ વધતો 
ખોટેદ અથ મળપટઃ૬, “પોતાના બાપતેઃ ધર્મ બદલીને બે 
ખાપ ન કરવા '--આવાં વાક્યોમાં આપણે 
“એક બાજૂથી મતાન્ન*્સહિવ્યુતાતા આભાસ કરાવીએ છીએ 
અતે ખીજી બાજૂથી ખોટો મતાત્રહ બતાવોએ છીએ. કારણુ, જેમ 
સતપરીક્ષણુ અને મતાન્તરસહિષ્ણુતા એક જ જ૬ત્તિની બે બાજુએ 
છે, તેમ મતાન્તગસહિષ્ણુતાના આભાસ અતે ખોરા મતામહ એ 
પણુ એક જ કૃત્તિની ખે બાજૂએ છેઃ અને આ વૃત્તિ સત્યન 
શોધનની વૃત્તિતે વિરાધી છે. 
અનુભવ, છુદ્દિની ભૂમિકા, સુચિ, સંસ્કાર, પરિસ્થિતિ 
₹્યાદેને લઈ ને સત્યના ઉપાસંદ્ામાંમે પરસ્પરવિરોધી મતો હોઈ 
શકે અને હોવાના; એમાં કોઈ સાચે! હોય 
ઉશ્ાધી અને તેથો વિરાધી ખોટા હોય; અથવા એક 
માન્યતાએદ પરિસ્થિતિ માટે એક સાચે! અતે બીજ માટે 
બીને મત સાચે હોવ; અથવા બન્ને ખોટા 
હોય અને સત્યસિદ્ધાન્ત કોઈ ત્રીશ્વે જ હોય, અમવ! બતેમાં 
ચોડું સત્ય હોય અને થોડી ભૂલ હોય. આમ હોય એ સાચું, 
પણુ જે માણસ એમ જાણે કે આવા વિરોધી મતો છે અને તેમાંના 
એકમાં પોતે ઊછમોં છે, તેતો આગળ બીજાઓના મત માટે સહિષ્સૂતા 
રાખ્યા હતાં એક ધર્ષ ખડે થાય છે અને તે ધર્મ નને એ ન બળ્નવે તો 


૧. અહીં અને પછીનાં વાક્યોમાં “ધર્મ એટલે પોતે જે સપ્રદાય, 
“પથ કે મતમાં જન્સ્‍્યા હોમ તેટલો જ અય કરવામાં આવે છે. 
૨. સ્વધર્ષે સ્રત્યુ છે રડ, પરધર્મ ભયે ભ્ય. 


લ્ષ 


સત્યમય જીવન 


સત્યાત્રહતો અયોગ્ય ત્યાગ થાય છે. એ ધર્મ એ કે પોતાની જેટલી 
થુદ્ધિ હોય તેતો ઉપયોગ કરી તે વિવે કેટલું અતે કઈ દણિએ 
શું સાચું હોઈ શદ તેનો નિહય કરવાતો. એ નિહ એતે પોતાના 
પૂર્મતમાં દઢ કરાવનારા, શકા ઉપન્તવનારો કે કરક પડાવનારો 
થાય તોયે તેણે તેની પરવા કરવી નઈ એ નહિ. એવુંયે ખને કે 
એમ નિણુષ કરવા જતાં એની કાચી થુદ્ધિ એને ભૂલાવામાં નાંખે; 
અનનષ્યે એ સત્યમાર્ગે રહ્યો હોય અતે સ્વયુટ્દિ વાપરવા જતાં એ 
અસત્મમાં પડૅઃ પણુ, આયી પ્રામાણિક સત્યશોધકતે ડરનું ન ધટે. 
કારણુ, “જે પુરુષની શ્રદ્ધા પવિત્ર છે તેતે શુભ અતે અશુભ બને 
વસ્તુઓ શુભ વિચારને લીધે શુભરૂપે « કળ આપે છે. ”' (મહાવીર) 
૬૪% વેછે તરી ઝાર્ર્ન સાટેસ, ટુ ગન્નજેસત જ્તાત્યા થરી ( 
સિત્તાં છેં વેથી બવિટ સાવટી, વાઇટ સો પડી ગેવે છી । 
મરાવે તેં જરી જારળરારીર, અંતરો તયા પીર સીવનાચા । 
શુજા *ર્ઝે તરી, ફોર્ટ્ઝ તિસંજ, વટી માલા છામ લત ઘાછા 1૧ 
આવી સત્યશોધકની શ્રહ્ઘા અને ધીરજ હોવી જેઈ એ. 
દાખલા તરીકે, ન્યારે માણુસ એમ જુએ કે એક ધર્મમાં. 
ગાયની રક્ષા પવિત્ર મનાઈ હેય અને ખોન્નમાં તેની કુરખાની 
પવિત્ર ગણાઈ હોય; એકમાં મૂર્તિપૂઝ્ન વિઠિત 
દછાન્તોા હોય, બીદ્તમાં તેના નાશમાં ધાર્મિકતા હોય; 
એકમાં શિખા ઉપર ભાર છાય, બોન્તમાં 
દાઢી ઉપર હોય; એકમાં વાદિત્રિ, ઘંટાનાદ વગેરે ઉપકરણોની 


૧. એપ્વાય નજી જઈર નિજ પરે, બક્ષે ભવચફ્ે ફરુ' ઘે, 
થિત્તમાંહી પાછી ગાંડ એવી પડી, ફેર નહિં ધડી એક પડે. 
થાય.તેમ કરા ડારણુશરીર, મારે દેય ધીર ઇનતની તે; 
તુકો કરે થાય ભઘેને વિદ્બ, અતે મારો લાશ પાકા ગું. 


લદ 


દષાન્તોા 


આવસ્યકતા લેખાતી હોય, બોન્તમાં આસપાસમાંમે એને ધૉંધાટ 
ન ચાલી શકે; એકમાં ગાયના માંસતા નિવયેધ હોય, બૌન્નમાં 
ડરના માંસનો નિષેધ હોય; એકમાં ખીન્નના ભાણામાંથી ખાડું- 
પીવું અધર્મ મનાતું હોય, બીક્નમાં એમ કરવાની ધુણા બતાવવામાં 
અધર્મ મનાતો હે!વ; એકમાં પક્તિલેદ આવસ્યક મનાતો હોય અને 
નીન્નમાં તે અધર્મ લેખાતો હોય; એકમાં વારંવાર નહાવાયી ધર્મ 
સચવાય, બોળમાં નઠાતું એ અધર્મ અમવા આપડ્ધર્મ મતાયટ 
એકમાં ભગવાનનો પૂન્ન મારે વસ્રાલેકાર જેઈ એ, બીન્નમાં તે 
નવસ્ર જ હવા જેઈ એ; એક ધર્મના દેવ લોહી દેખ્યા વિતા 
રીઝે ર્નાહે, બીશ્નની આગળ લાલ રંગનું શાક પણુ ન ચાધી શકે; 
એકમાં મદ, માંસ, વ્યભિચાર વગેરેની એટલે સુધી છૂટ હેય “& 
તે દેવમંદિર્માંયે થાય, અને ખીશ્તમાં તે મકાપાતક ગણાય; એકમાં 
'શિવ' રાખ્દ અત્યંત પવિત્ર લેખાય, ખીન્નમાં એ અક્ષરનું 
નેડકું ટાળવા માટે “શિવવું' વગેરે શખ્દો પણુ વાપરી ન 
શકાય; એકમાં “ આમીન્‌' મોટેથી જ બોલવું જેઈ ગએ, ખીન્તમાં 
ધીમ્નેયી જ બોલવું નઈ એ--ન્યારે માણુસ આ પ્રમાણે પરસ્પર- 
વિશેધી મતો જુએ ત્યારે એ ગમે તે મત કે પંથમાં જન્મ્યો હોય, 
ગના પોતાના સંસ્કારે ગમે તે બાજના હોય અતે એના ધર્મા- 
પદેરકો ગમે તે તતો બોધ આપતા હોય, તોયે આ ખધામાં 
શું અને કેટલું સાચું હશે એને સ્વર્થુદેથી વિત્રાર કરવા ન ખેસે 
અને પોતાના મનને મનાવી લે કે “હું મારે મારા ધર્મમાં થદ્ધા 
રાખીને જ તરી જ્ઈરો; અથવા એ બધાયે મતો સાચા છે અતે 

એક જ પરમેશ્વરને પહોંચવાના જુદાજુદા માર્ગો છે, '--તો મારે 
કહેવું જેઈએ કે તે ધાર્મિક વૃત્તિયે નથી કે મતાન્તરસહિષ્ણુતાપે 

નથી, પણુ કેવળ પ્રમાદ અને ભીસ્તા છે. 


લહ 


* સત્યમય જવન 


આ બધી વસ્તુએ મેં એવી ગણાવી છે કે જેમાં આત્મા 
પરમાત્માના અસ્તિત્વનાસ્તિત્વના કે ભેદાભેદના કે એવા જ કોઈ 
ખીન્ન ગૂહ પ્રશ્નો ઊઠેતા નથી, કે જેથી ખહુ સટ્મ બુદ્દિતી જરૂર 
પડે. સામાન્ય માણુસ પણુ મતામ્રહ છોડી તટસ્થ વૃત્તિથી ઉપરની 
આખતો વિષે વિચાર કરવા બેસે તો--ભલેને તે કોઈ વિષયમાં 
ઔશ્તએથી જુદા નિર્ણુય ઉપર આવે છતાં--તે એટલું તો જેઈ. 
શકરો જ કે આમાંની કેટલીક વસ્તુઓને ધાર્મિક જવન સાથેકાઈ, 
એવો સંબધ નથી કે તેના પાલન માટે એકખીન્ન નડે વિરોધ 
ટરીનેયે આમ્રહ રાખવાની જરૂર હોય. વળી કેટલાક વિષયોમાં 
તૌ ન્યાય, સ્વચ્છતા, ભૂતધ્યા, સદાચાર, આરેગ્ય, સમાજ્ધર્મ, 
વગેરેની દદ્ટિએ એકમત 0૫૨ આવ્યા વિના છુટકો જ ન થાય. 
મતોની પરીક્ષા કરી લીધા પછી જે મતાન્તરસહિપ્ણુતા ઊપજે છે 
તે વધારે ઊંચા પ્રકારની હોય છે. તેમાં પોતાના મતને વળગી 
રહેતાં છતાં ખીજે મત ધરાવતાર ગ્રત્યે તિરસ્કાર નથી હોતે, 
અને નને પચાસ વર્ષે પણુ એને પોતાના મતમાં ભૂલ જણાય તે 
તેને બધ્લવા એની સર્દવ તૈયારી હેય છે; વળી તે મતોની પરીક્ષા 
કરતી વખતે દરેક પક્ષની દલીલો સરખા જ આદરી વિચારે છે, 
અને બધામાંથી સાર મ્રહણુ કરવાને એ સરખો જ ઉત્સુક હોય 
છે, આથી ઊલટું અંધમતામ્રહમાં જે મતાન્તરસહિવ્યુતા હોય છે 
તે નછૂટકાની હોય છે, અને તે તિરસ્કાર અથવા તિરસ્કાર્યુક્ત ' 
કરણાથી ભળેલી હોય છે.? 

૧. સ્વામૌનારાયણુ સંપ્રદાયનાં એક રાચી શને એકવાર મળેલાં, માંધીજના 
કુટુઃબને એળખે. ગાંધીઈ વિષે સાંભળેલુ'. તે કહે, “ગાંધીજ બધોષે 


સ્વા્મૌનારાયણુના ઘમ જ પાળે છે, યિક્ષાષત્રી પ્રમાગે જ ખરાત્રર વતે* 
રુ, એક કી બાંપે તતો આ “નમે # બેડો પાર- થઈ ન્નય. એમને 


લટ 


તિરસ્કારચુમ્ત મતાન્તરસહિપ્લુતા 


તિરસ્કારયુક્ત મતાન્તરરહિષ્યુતા કેવી હોય તેને એક 
નોટ દાખલો એક રસદ મુસક્ષમાન આગેવાને થોડાં વર્ષ 
પર પૂરો પાડચા વતો. એક બાજૂથી પોતાના 

તિર્સ્કારયુક્ત ધંર્ષ ગ્રતે અંધ છતાં અત્યત ભક્તિ, અને 
સત્ાન્તરસહિપ્ણતા ખીછી ખાજૂથી ગાંધીજ પ્રત્યે અંગત આદર 
છતાં તેમના ધર્પ પ્રત્યે તુચ્છભાવ એ ગેની વસ્ચે 

"મેળ ખેસાડવાનો ગ્રમત્ન કસવા જતાં એ બોલી ગયા ક ગાંધીજ 
જેવા પવિત્ર ધુસ્ષ કરતાં પણુ હીનચારિત્ર મુસલમાન ચડી «તય ? 
ગાંધીજએ તો ઉદારતાથી એ ટીકાતું સમર્યત પણુ ક્યું હતું. 
એતી જગ્યાગે કાઈ એટલો જ ચુસ્ત હતાં અંધમતામવી 
નહિ, તેમ” ખબીન્ન ધર્મ પ્રત્યે તુચ્ઠભાવ ન રાખનાર મ્રુસલમાન 
જાય તો તે પોતાની પરલામ ગ્રભેની ભક્તિ આ રીતે રજૂ કરી 
શદ: “ માણુસના ઉદ્દાર માટે ઉચ્ચ ચારિત્ર માથે ધમના સત્ય- 
સિહાન્તોનું સાન પણુ આવશ્યક છે, ગાંધીજ ધગા પવિત્ર અને 
ઉચ્ચ ચારિત્રના પુસ્ષ છે. પણુ જે સત્વમિદ્વાન્તોનું સાન 
પસ્લામમાંથી જ ત્રાસ થાય છે અને જે દરેક ઝુસલમાનતે સહજ 
મળે છે તે એમતે ન હોવાથી, એક રીતે એમની સ્યિનિ હીત- 
“ચાસ્ત્રિ મુસલમાન રસ્તા ઊતરતી છે. હીતચારિત્ર મુસલમાન નને 
ઉચ્ચ ચારિત્રવાળેો થાય તે તે ગાંધીથતે ટપી જઈ શકે. આવી 


સમન્તવાને !' મને પોતાને પણુ એકવાર એસ જ લાગતું. અને ખ્િસ્તીઓ, 
તથા મુસલમાનોને પણુ એમ જ લાકે છે એે ! દરેકને એમ લામે છે » 
શાધીજ પૂરેપૂરા ધાર્મિક છે "ખરા, પણુ એમના પમમાં નથી ભળતા 
એટલી એમના ઉદ્ધારમા ખામી રહી જવાની! બીછ બાજુએ પણુ પાછી 
એવી જ વિચિત્રતા છે કે ગાધી” પેડતાને સનાતની કહેવડાવવાનો આશ્રહ સા. 
5, «ત્યારે સનાતનીએ એમને બ્રષ્ટ યયેલા જ સાને ઝે ! 


લહ 


સત્યમય જીવત 


માન્યતા ભૂલભરેલી હોઈ શકે. પણુ એવી ભ્ૂલ પ્રામાણિક 
મતપરીક્ષણુ પછીયે ચવાનો સંભવ રહે છે. એ પાછળ ટીપમાં. 


મૂકેલા દણાન્ત જેવી ભૂલ ગણાય. એ ભૂલતો તમને રોષ ન આવે, 
ભલે તમને એથી વિતે થાય. 


ડ આત્માપરમાત્માને લગતા પ્રશ્નોની બાખતમાં ખુદ્દિશાળી 
લેકાનીયે ઉદાસોનતા અથવા કેવળ ડુતૂઠલવૃત્તિ અને વાણીની 
વિલાસિતા માટે મૉર્લી દ્રેચ વિઠ્દાન પાસ્કલના 
આત્માની રોાધ ઉદગારો ટાંકી બળાપો કરે છે. આ એક 
વિષે ઉદાસીનતા એવી વસ્તુ છે કે એતો ચોખ્ખો નિણુય થયા 
ખાદ આપણું પોતા પ્રત્યેનું, સમાજ ગ્રત્યેતું, 
જગત પ્રત્યેનું, તથા સર્વે માનવવ્યવહારો પ્રત્યેવું દદ્િિનિંદુ, 
એટલું બધું ફરી નય છે કે ત્યારક્છી સવર્ચ વસ્તુએ અતે 
જવન આપણને જુદા જ સ્વરૂપમાં ભાસે છે. આથી, વિચારશીલ 
સનુષ્યતે એનું મહત્તત એટલું બધું 'લાગવું જેઈએ ક આત્મા 
વિષેતો પ્રથમ નિહીય કર્યા વિના થુદ્ધિ અને વિવેકપૂર્વક એક પણુ 
પગલું ભરવું એને માટે અશકય થઈ પડવું નઈ એ, તથા એની 
શોધને જ પોતાનો મુખ્ય અને એકમાત્ર ધધો બનાવવાની તેમને 
જચ્છા થવી જેઈ એ. પણુ આશ્ચર્ય એ છે કે ન્‍ેમતે એ મત્ત 
સમન્નય છે, એ જ જવનતે! પરમઉદ્દેશ છે એમ લાગે છે, અને 
પોતાના છીવનતું એ જ પરમધ્યેય છે એમ ટહે છે તેઓને પણુ 
ગએની જ તાલાવેલી લાગી હોય એમ હંમેશાં નતેવામાં આવતું નથી. 
અ જાળોનિ શર્વ જીતે ( જે “ણયા બાદ સર્વ કરવું જેઈ એ ) તેને 
માટે અનેકતે ફુરસદ મળતી નથી, એટલો તત્કાળના વ્યવહાર 


પાર પાડવા માટે મે! હોય છે. જેએ! જીવનની અત્યંત ગંબીરતા 
સમજે છે તથા આ વસ્તુની સોધ માટે જ પોતે દીક્ષા ધારણ 


૧૦૦ 


કેવળ તાર્દિકતા 


કરી છે એેમ માતે છે તેઝેતી પણુ આ દથા દાય છે, ભે જગો 
કાંઈક ખુહિશાળી પણુ વ્યવઠારને જ મુખ્ય સમજનારા મનુષ્યો 
“છે તેએ આતે લગતી ચર્ચામાં ઉપરઉપ2 જ રમ્યા કરવામાં, 
અને એક તરદ્ધી ખીછ તર૬ તયા પ્રશ્નના એક પક્ષ તરફ્યો 
ખીન્ન પક્ષ પર સતત તર્કવાદ ડરી ઊડાગેડ કરવામાં વિશેષ આનદ 
માતે એમાં ઓછું આરથ્ચર્ષ છે. 
ઊલડું, આ વરતુને તર્કરારમતેદ વિષય બનાવવાયી ૦૪ 
વ્ઝતતાસુ મનુષ્યો વારંવાર આડે માર્ગે દોરાઈ ન્તય છે. સશ 
સ્કેન મતિરવમેવા (તર્કથી આ બુષ્દિ પ્રામ 
કેવળ તાકતા થતી નથી). જે વમ્તુ ગોધીને પ્રામ 
થતી હેય, પાક્ખીને થેધાતી હોય, ભવલોકન 
મરીને પરખાતી દેથ, જેમાં અવલોકન-પરીકષણુ-શોધતતે આધારે 
-₹7 તર્કવિચાર ચાલી શક એમ હેય, તેને '%વળ શાસ્ત્રોના 
અર્થો બેસાડી તથા અતુમાન, ઉપમાત કે રાબ્કમમામ્મૃતો આશ્રમ 
લઈ વિચારવામાં આવે, તો તેનું ઉપર ટથ્યું તેવું જ પરિણામ 
આંજી ૨, સર્વે આચાેનાં ભાષ્યો ન્તિસતે કેટલે અરે 
ઉપમોામી થતાં ઢરો તે વિષે મને રકા છે. તેમણે] કેટલાથે 
ગુમુક્રુએને કેવળ તર્કવાદમાં ન અનેક વર્ષો સુધી કે કદાચ જીવન- 
પર્વત પણુ ભટકાવ્યા હરો એ ંશવનીય છે. કારણ, જે વરતુ 
ગેફનિષ્ઠ અભ્વાસ અને ઉપાસનાથી પ્રાપ્ત કરી શકાય તેતે કેવળ 
"તર્કવિચાર અને કલ્પનાથી પ્રાપ્ત કરવા એ ભાષ્યાએ પવ હમે." 
૧. કખીરને! કટાક્ષ તીખા છે : 
* ગૌતમ, કણાદ, કપિલ અરુ, રોષ, જેસિની, વ્યાસ, 
યડ્ધીવર ધડતલ રચી, ખાધે ઇવ ફાસ. 
કટાક્ષમાં અતિરાયે!ક્તિ દાય «૪. 


૧૦૧ 


સત્યમય જીવત 
્ચંત તુકારામ એક અલંગમાં કહે છેઃ” 


શિવત્યા યોછાચ સાંમતીઝ વર 1 અગુમત મેર માટી શોના ॥ 
વહિત હે જ્ઞાની ૬ર્તીજ થા 1 ન વિઇતી ર્યા સિગતુલા | 
સુજા *ે સતી છાંગા સાકી માદી 1 રેસીઇ છે મારરી યની ઘણુ 1% 


તત્તત્તાનને તર્કનો વિષય બનાવવાથો જ ગુપ્કુવેદાંત 
ઉત્પન્ન થાય છે. એટલે ક યુહ્િ અતે વાણીને! જવન સાથે મેળ 
રહેતા નથી. કવળ વાંચીને, સાંભળીતે % તર્ક કરીતે સમજણ 
કરી લીધી હોય ક આત્માપરમાત્મામાં ભેદ નથી, એક અર્દ્દત તત્ત્વ 
છે, અથવા પરમેશ્રર માંત્ર કર્ચક્લપ્રદાતા છે, અથવા સર્વ 
જગતરૂપે પશ્માત્મા જ છે, છતાં ચિત્તશુદ્ધિને અભાવે ગ્રત્યક્ષપણે 
અતુભવાતાં દ્ૈતને લીધે, રાગ, દ્દેઘ અતે મોહને વશ થયા વિના. 
નથી રહૈત્રાતું, અને તેવા ગ્રત્રંગે વારંવાર પોતાની તાત્તિક 
માન્યતા અતે પોતાના જવન વચ્ચેતે વિરોધ ઢાંકવા માટે કાંઈક 
દભ કરવામાં આવે છે. આતું જ નામ શુષ્કવેદાંત. આડું તત્તત્તાન. 
પારકાની ઉપર વિપત્તિ આવી પડી હોય તે વખતે, અતે પોતાને!. 
સુખી કાળ હેય તેટલે જ સમય એને કામ લાગી શકે છે. 


દ પણુ આતે! અર્ધ એ નથી ક તર્કની અવગણના ફરવી 
ઘટે છે, અને સ્પષ્ટ વિચાર કરવાની શક્તિતી આવશ્યકતા જ 
નથી. આંપણા જવનને રારનારા નિયામક સિદ્ધાન્તો તર્ડના કરતાં 


૨, શીખેલા રાબ્દોનો તેઆ વાદ કહેર, પણુ કોઈને અનુભવન! 
શેદો(ની ગમ) નથી. એ પ'ડિત--જ્ઞાનીએ કથા કરરો, પણુ આત્મસુખના 
કાવ્યને પ્રાસ નહિ કરે. તુકારામ કહે છ કે લાંચ લઈ ને આપી હૈય તેવી. 
ત્તેમન સાકડી છે. (એમની પાસે) મૂળ વસ્તુ નથી. 


૧૦% 


તર્કને! યોગ્ય ઉપધોાગ 


સમભાવ, કલ્પના, રૃહિ અને પ્રધાતમાંથીર ઊપન્ટા હેય છે, અને 
ગે ખધાં ગેટલાં બળવાન હોય છે કે ને સપ 

તઈને! થોગ્ય વિચાર ટરી રાકનારી છુદ્ધિયી તેની વારવાર 
ઉપષ્ાગ તપાસણી ન કરવામાં આવે તો જીવનમાં સુધારા 

થાય જ નહિ. આથી તર્કને ખાય ઉત્તેજ/ન 

સ્ાપત્રાતીમે નૂર છે. પણુ આ તર્ક અને ઉપર જે તર્કનું ખેડન 
કર્યું છે તે ખેતી વચ્ચે ભેદ છે. જે તર્ટ શાસ્ત્રોના વાકમેતે! અમે 
મેસાડવા માટે, અથવા એમાંથી અમુક જ એક અર્ષ નીકળે જે 
ગેમ &રાવવા માટે પ્રવર્તે છે, તે તર્ક બહુ મહત્ત્તો કે ઉસતકટત 
આપવા જેવો નથી. પણુ નિરીક્ષણ અને અનુભવને આધારે જે 
વિચારપરંપરા ઊટે, પોતાના અને ખી'્તએના અનુભવો વચ્ચેની 
તુલના કરતાં જે વિચાક્પરંપરા ઊડે તે તર્ક વિના ચાલી ન ન 
ચક. અતે એ તર્ટ કરવાની રાક્તિ રુ& થવી જ નેઈ એ. એવા 
તર્કના અભાવે રાજય શેઞમાં સ્વાધે, સગવડ અથવા લાભને 
પહેલાં અને સત્યતે પછી વિચારવાની પ્રથા પડી છે, અતે ધાર્સિક 
થેત્રમાં મનોણત્તિના ગ્રંતાયને પહેલે! મૂફી સત્યને પછી મૂકવાની પ્રથા 
પડી છે. કેટલાક ત્તયારે એવા છે ક જેએ સ્મૂળ લાભને માટે 
પોતાના ખરા વિચારાતો આપ્રહ છોડો દે છે અથવા સત્યતે મેળવવાની 
તકને જવા દે છે, સારે તેમના કરતાં બીન્ન વધારે એવા પડયા 
છે કે જેએ પોતાની કેટલીક આધ્યાત્મિક ભાવનાએ તો વિક્ષાસ 
ચાલુ રાખવાને માટે પોતાની ખુદ્િતેો સ્વતત્ર ઉપયોગ કરતાં 


૧. દરેક સ'સ્થા અથવા ફળમાં અમુક પસંગે અમુક ૬ રીતે વર્તકું 
સેઈએ એવું ધર“પરાગત ધોરણ બ ધાઈ ન્તય છે, એ રીતે ધોરણને ભરાબર 
#તળવવામાં“જ એ રા'્થા કે ડુળની આબરુ સચવાય છે એમ મનાય છે. 
એનું નામ પ્રઘાત--1દતાદ1૦૩--કુલાચાર. 


3ન્‍્૩ 


સત્યમય છવત 


અચકાય છે,' આ આધ્યાત્મિક ભાવનાએના વિલાસમાં રહેલે 
નીતિદ્દોષ મોર્લાના મત ગ્રમાણે બહુ અસ્પષ્ટ હોય છે અને પહેલા 
જેટલે! ક્ષુદ્ન નથી. પણુ મતે આમાં ભૂક્ર લાગે છે. કયારેય પણુ 
જેમ દોષ સૂક્મ હોય તેમ તે અસ્પષ્ટ રહેવાને! અને તેતાં તાત્કાલિક 
પરિણામ ક્ષુદ્ર જણાવાનાં. પણુ એ જ એનું વિશેષ જેખમ છે. 
આધ્યાત્મિક ઉન્નતિના આભાસરૂપે તે જણાય છે તેથી તેમાંથી 
વધારે હાનિ થવાને સેભવ રહેલો છે. આધ્યાત્મિક ભાવનાઓને 
વિલાસ આપણુને કેવી મોહનિદ્રામાં નાખી દે છે તેનાં થોડાંક 
દૃષ્ટાન્તો લઈ એ તો તેનું નેખમ સમન્નય. 
એક ખબાજૂથી પ્રભુના ગૌરવનું સ્પષ્ટ દરીન, અતે ખીજ 
બાજૂથી તે પ્રભુતે બહુ અલ્પ સમજી શકનારી માનવણુદ્ધિની 
જ ક્રુદ્તા--એ બેઉથી ઈશ્વરભક્ત દખાઈ નય, 
ગ્રકૃતિનુ ભવ્ય કે તે પરમાત્માના મહિમાની કલ્પનાથી 
ઊપજ્તા ભયથી (4૩૦ ), અથવા તે ગ્રત્યે 
ઊપજતા અત્યત ગ્રેમભાવથી, અથવા બન્નેની 
મિશ્ર લાગણીથી ગએ ભક્તનાં આઠે અંગો નત્રતાથી ૮ળી પડે એ 


૨૬; આધ્યાત્મિક ભાવતાઓને। વિલાસ એ રાબ્દો વધારે શ્પષ્ટ કરી 
સમન્તયું. આપણા ચિત્તમાં કૅટલીક રસવૃત્તિઓ રહેલી હોય છે; જેવી કે 
સુદર મકાનો ખાંધવાની, તેને રાણુગારવાની, સુ'દર કપડાંલત્તાં અને 
ઘરેણુની, મિષ્ટાતોની, વગેરે. સાઘેસાથે *વનની ગ'ભીરતાની પ્રતીતિ 
કરાવવાવાળા વૈરાગ્યના સસ્કારો પણુ રહેલા હાય છે. રસરૃત્તિઓ બહાર 
પડવા ઉછાળા મારૅ છે અને વૈરાશ્યની વૃત્તિઓ એને વિલાસ ઠહી દાબવા 
૬શ્છે છે. એ બેના મેળ બેસાડવા પ્રયત્ન કરતું એક તત્ત્વજ્ઞાન ઊપજે છે. એ 
ર્સવૃત્તિઓને પરમેશ્વરપ્રીત્યથ અથવા બ્રહ્ાપણુ કરવાની કલ્પના રોાધી કાઢે 
છે. એટલે એ રસવૃત્તિઓ ક્ષાસારિક ભાવનાએ!ના વિંઘાસને બદક્ે આધ્યાત્મિક 
જશાવનાઓના વિલાસરૂપે બહાર પડે છે. 


ભીષણુ દશષન 


૧૦૪ 


પ્રકૃતિનુ' ભવ્ય કે ભીષણુ દરન 


ન્તદ્ન સમઈઝ રાકાય એવું છે. ઊચું પર્વતરિખર, વિશાળ નદી 
ડિનારા, ધૃધવતા સમુદ્રનો તટ, ચોમાસાની લીલી સમદ, શરદ્- 
“કતુતું શ્ય, ધરતીકેપ, ન્વાળાઝ્ઠુખી, રેલ વગેરેના બનાવે, 
સ્મરાનભૂમિ, ટણસ્તાન વગેરે જગ્યાગા ત્યાં પ્રકૃતિનાં ખળા 
પૂરજેશમાં ૩ સૌરદ્યમાં પરમેશ્રરની શક્તિનો! મહિમા પ્રગટ કરી રહ્યાં 
હોય, તેવા પ્રર્મગોનું દરન ચાય ત્યારે ભક્તના હૈદ્યમાં એ રાડ્િતિ 
પ્રત્યેના ભવ, પ્રેમ અને નશ્નતા વધારે વેગવાન થાય એ સ્વાભાવિક છે. 
સચાનાં મથે મીવણ મીતળાનાં મતિ: દ્ર!ળનાં ઘાવ પાવનાનાળ્‌ ॥ 
શદ્દોધ: જાતાં સિચન્તુ તમેજ વરેવાં ૫ રદ રળાગાત્‌ ॥ 
1 ભય ઉપન્તવનારાએ માંયે છું ભય ઉત્પન કરનાર।। છે; પ્રચંડ 
કરતાંયે તું વધારે પ્રચંડ છે; તું સર્વે પ્રાણીઓની ગતિ છે 
અને પાવત કરનારાએનેયે પાવન કરનારે! છે. મહાન પદોનો 
છું જ એક નિયેતા છે; પરથી પર અને રઠ્ષકોનુંયે તું રક્ષણસ્થાન 
છે.] આવે! ભાવ તે વખત સહેજે જ ઊઠેં, આમાંયે સ્મશાન, 
રેલ વગેરે પ્રેમ કરતાં ભય વિશેષ ઉપન્તવે. ગીતાના અગિયારમા 
અધ્યાયમાં અજીુનની જે સ્થિતિ વણુવી છે તેવી સ્થિતિ આપણી 
શૃદયની ફરે, એથી ઉલટું, પર્ષતશિપખ્ખર, નદીતટ, ચોમાસાનું લીલું 
દરશેન વગેરે પ્રસન્નતા અને પ્રેમ ઊભરાવે. એટલે ગાવે હૈકાણે વસી 
જવાનું મન થાય ગએ પણુ સમછછ રાકાય એવું છે. આલું સન થઈ 
આવે કારણુ 'કે પ્રકૃતિનું આવું ગૌરવભર્યું દીન આપણુને વારવાર 
નથી યતું- તેથી, ન્યારે થાય છે ત્યારે આપણા હદયને એ વધારે 
હલાવે છે. જેએ રોજ એવાં સ્થાનકમાં ફરતા હેય છે તેમના 
હૈદ્યમાં એવી હાલચાલ નથી ચતી એ પણુ આપણે જનેઈ એ છીએ. 
“એટલે, એ દરીનની અછત પણુ એવા ભાવો જગાડવામાં કારણુ- 
“ભૂત છે એ આપણે યાદ રખડું વ્વેઈ એ. કારણુ, જે ગ્રાણુસ 
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સત્યમય ૪વત 


વિચાર કરીને જેવા બેસે તો એ ભીષણુ અતે સુંદર--પરંતુ જડઃ 
“સ્થાનો અતે બનાવો કરતાં મનુખ્યરારીર અને મતુધ્યનું અદ્શુત" 
ચિત્ત જેઈ તેમાં આપણુને પ્રભુના ગૌરવતું વધારે સ્પષ્ટ દરન 
ચતું જેઈ એ, તપા તેને લીધે આપણુતે તેતા ગભે ભક્તિભાવ સદષે 
ઊઠતો રહેવો જઈએ. સમુદ્કિતારે ક પર્વતશિખર પર જે નમન. 
કરવાની જૃત્તિ ઉઠે છે તે પ્રાણીમાત્રના દશનથી ઊઠવી ન્તેઈ એ. પણુ તૈમ 
થતું નથી, કારણુ કે એ દરીન નિત્ય છે, સહેજે અતે રોજ ભોગવાય છે. 
આ ઉપરાંત એમ પણુ આપણે માતી રાકીએ કે આવાં 
સ્થાને! અને પ્રર્મ્ામામાં એ ભક્તતે પોતાના ઇષ્ટદેવનું ચિંતન 
કરવાની જૃત્તિ ઊકે, અને તેને માટે આવાં સ્થળો અનુકૂળ લાગે અને 
તૈથી ત્યાં વસી ન્વાનું ભન થઈ જય. આવી રીતે વન, પર્વત, નદીતટ,. 
શ્મશાન, વગેરેમાં અતેક સાધકે રલાનું આપણે જાણીએ છીએ. 
પણુ આટલેથી ન અટકતાં ત્યારે મતુષ્ય ત્યાં મોડું મદિર 
બંધાવે, તેમાં ધન અતે કારીગરોની શક્તિથી જેટલું કલાસર્દ્ય 
લાવી શકાય તેઃલું રેડે, ત્યાં સેવાપૂન્તતે ઠ1& 

ગ્રકૃતિમાં જમાવે અનેધનતે પરિત્રહ વધે એવી પ્રરૃત્તિઓઆ 
માનવકલા યોજે, ત્યારે કહેવું પડે કે તે આધ્યાત્મિક 

લાગતી ભાવનાઓ ના વિલાસમાં પડે છે. 

ઇંગ્રેજે ભૌતિક સુખની પાછળ લાગેલા છે, અતે આપશે 
અધ્યાત્મ પાછળ લાગેલા છીએ એવું આપણા વિદ્દાતો આપણુને 
*વારેવાર કહે છે, અને તેના સમર્થનમાં કહે 

ઇગ્રેતે અને છે કે જુએ, ઇગ્રેજને સ્શ્રિસૌ'દ્યથી ભરેલાં 
હિંદુએ ને જે સ્થાનોમાં *વય છે ત્યાંના વાતાવરણુની. 
પવિત્રતાને પોતાના બંગલા, દારૂ, નાચ, રેસ 

વગેરે દ્રારા વિક્ષાસ ભરી ખગાર્ડે છે. આપણે ત્યાં જરું તેઇઃ 
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રલવાડા 


આપણુને ત્યાં સંદર દેવાલય, જલાશય વગેરે ખાંધી તેને તીર્યસ્થાન 
કરવાની જ ઇચ્છા થશે. ઇગ્રેજો આ રીતે વાતાવરણૂતે નૈતિક- 
દૃદ્િએ માલિન કરે છે એ સાચું; પણુ તેથી આપણે ત્યાં દેવાલ્યે! 
ખાંધી% તેમાં કળા અને પૂક્તસામગ્રીને। દાડે પૂરી ત્યાંની ઝુદરતતે- 
વધારે શૈભાડીએ છીએ, અથવા તેને ન્નત્રાનાં સ્યળા ખનાવી તેમાં 
વિશેષ આધ્યાત્મિકતા ભરીએ છીએ એમ કહેવું કડેણુ છે. વળી, 
આપણાં ઘણાંયે તીર્થોનાં દેવાલયે દુરાચાર, પાખંડ, પાપ અને" 
અુહ્ેથી ન ભરેલાં હોય છે. જેને આપણે પવિત્ર માનીએ છીએ, 
તેની જ ચાર દિત્રાલો વચ્ચે ઘે1ટ દુરાચાર--ફેટલીકવાર ધર્મને" 
નામે દુરાચાર ચાલતો હોય છે. 


આપણે દેલવાડાના જ સુંદર દેવાલયોનો વિચાર કરીએ. એના 
કલારાસિક ખધાવનારાઓની પ્રામાણિક ધર્મનિષ્ઠા વિષે મારે કરાં. 
ફહેવાનું નથી. તેમની ધર્મનિછા માટે આપણુને 

જઉલવાડા તેમના ગ્રત્યે આદર થાય. વળી, એ મેદિરેમાં 
ખાચોખીચ બરેલી ઉત્કૃણ્ ળા માટે પણ્‌ 

વાહવાહ થઈ જવ. વસ્તુપાળતેજપાશે પોતે કે!ઈઈ સુખો મહાલવા 
એ મદિરા બંધાવ્યાં નહોતાં, પણ કેવળ સુણ્વેપાર્જનબુહિથી 
બંધાવ્યાં હતાં એ એમતી ખુહ્ટિતા સાત્વિક અંરા દેખાડે છે. અને 
તેથી એમની ભાવના આધ્યાત્મિક લાગે છે. પણુ એ કારીગીરીની 
અમર જ્ેેનાર્‌ ઉપર્‌ કેવી થાય છે તેને આપણે જરા વિચાર કરીએ. 
જે માણુસ શુદ્દ સાધકવૃત્તિથી એ તીર્થસ્થાનમાં જાય, 

અને ત્યાં સ્થાપેલી મૂર્તિ માં ચિત્તને ન્નેડવા પ્ચ્છે, તેને ત્યાં ખેસી 
સાધના કરી શકે એવી શાંતિ જ મળી શકે નહિ. એ મંદિરોની 
આજુબાજુનું દસ્ય સશ્િસૌછથી રહિત થયેલુ લાગે છે, અને 
મોટામાર્યાં ચૂનામાટીનાં બાંધકામાને લીધે આજુબાજુની ગ્રરૃતિ 
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સત્યમચ જીવન 


“અળખામણી ખનેલી લાગે છે. એ સુંદર શિખર પર એણે સાંધના 
કરવી જ હોય તો એણે મંદિરથી કયાંઈક દૂર સ્થાન જ રોધવું 
પડે. જે એનાથી ઓછી સાત્વિક વૃત્તિવાળા હેય તે દેલવાડાની 
કારીગીરી જેવાની ઇચ્છાથી ત્યાં ન્નય છે એમ ત કહેવાય. એ તો 
-એ તીર્ધનો “ મડિમા ' સાંભળી ત્યાં વિરાજતા “ ભગવાન 'ના 
દરીન માટે ન્ય છે. એને મંદિરની કારીગીરીમાં ભાગ્યે જ રસ 
લાગે છે; અથવા, એમ કહો "કે, એઇછી કારીગીરી હોત તો તેથી 
એને દેલવાડાના મહિમાં ઓછે ન થઈ ન્તય. જે રાજસ 
વૃત્તિવાળેા હોય તેની દૃદિતે ત્યાં પૅટ ભરીને ખોરાક મળે છે. 
એ જે જેન હોય તો તેતે “ભગવાન 'ને વિધિપૂર્વક ઉપચાર 
પ્હે[ચાડવા જેટલો જ મૂર્તિમાં રસ હોય છે; એતો તેમજ 
જન ન હોય એવા લોકોનો રસ તો ભગવાનતી મૂર્તિ કરતાં 
આજુબાજુના થાંભલાઓમાં જ વધારે રલો હોય છે. એટલે 
આ વિલાસવૃત્તિ ધર્ષ સાથે નેડામેલી હોવાને લીધે એમાં આધ્યાત્મિક 
ભાવના લાગે છે. 
પુનઃ સ્પષ્ટ કરું. વશ્તુપાળતેજપાળે આ મંદિરો વિલાસ- 
સચિથી બાંધ્યાં એમ મારું કહેવાનું નથી. એમની એમાં ગ્રામાણિકપણે 
શ્વાર્મિક શ્રદ્ધા જ હરો એમ માનું છું. પણુ જેમ આજે કાઈ. 
કલારસિક દાનવીર પાતાના શહેર માટે દેલવાડાના જેવો સુંદર 
ટાણ્નકોલ બંધાવે અને એમાં જેટલી ઉદારતા અને સમાજસેવાની 


૧. મુ'ખઈમાં હૉરોાળાના દિવસોમાં મ દિરોમાં રવિવારે હન્‍્તરો 
“શાણુસની ભીડ થામ છે; કારણ, તે દિવસે હીડાળાની રોભા અધિક ખતેલી 
હ્ય જી. ખીન્ન સગ્રદાયના લોકે! પણ તે દિવસે 'ર્સાન' કરવા નતય છે. 
“રન કોના? હીંડાળામાં બેડેલી મૂર્તિના કે કૂલમ'ટપ અતે દવાઓની 
- રકાના ? 
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સત્યં, શિક, સુન્દરમ્‌ 


"વૃત્તિ રહેલી ગણાય તેટલી જ આ ખે અમાત્યોની પણુ ગણં છું..- 
પણુ ટાઉનહોલ કરતાં આવું મંદિર બૈધાવવામાં કાંઈ વિદ્દોષ 
આપ્યાત્મિડતા રહેલી છે અને એ આપણી આધ્યાત્મિક માર્ગો - 
પ્રતયે વધારે ર્ચિ છે એમ દેખાડે છે એવું ને કહેવામાં આવે તો 
છું કહું છું કે તે આધ્યાત્મિક ભાવનાને વિલાસ છે. પોતપોતાના 
પંથના અનુયાયીએ। માટે આવાં મંદિરોને! ઉપયોગ હોય તો ભલે 
દાનીએ આવાં મંદિરો બેધાવે, પણુ આધ્યાત્મિકતાની ર્દદિએ 
ટાઉનહોલ અતે આવાં મંદિરો એક જ કોટિના સમજવાં જેઈ એ, 
અતે જેટલે અંરો ટાઉનહોલ ડરતાં મંદિરની ઉપયોગિતા વધારે 
નાના સમાન માટે હોય અને જેટલે અંશે એ પેથ સત્યથી વેગળો 
હોય ત્તેટલે અંશે એ આધ્યાત્મિકતા આછીયે ગણાય. આવે 
આધ્યાત્મિક ભાવનાનો વિલાસ આપણાને મે્ાનેદ્રામાં જ નાંખે છે. 
પણુ એ મોટનેદ્રા એમાં રહેલી કલારસિકતાતે લીધે નથી; કલા-- 
રંસિકતાની અતિશયતામાં જેટલો દોષ રહેલે! હોય તે બન્નેમાં 
સરખે જ ગણાય, પણુ ટાઉનહોલ ખેધાવનાર કરતાં ચંદિરે 
બૈધાવનારાની વધારે આધ્યાત્મિક ઉન્નતિ થયેલી છે એવી માન્યતામાં 
મોહનિદ્રા રહેલી છે. 


હ૪ીકત એ છે ક જ્તાનીઓએ પરમાત્માના સ્વરૂપને સત્ય, 
શિવ ( કલ્યાણુમય ) અને સુંદર અથવા આનંદરૂપ કલું છે. આની 
અર્ય ને એમ હોય કે જે સત્યરૂપે અનુભવમાં 
સત્યં, રિવ, કે ગ્રતીતિમાં આવે તે જ કલ્યાણુમય, સુંદર 
સુન્દરમ્‌ અતે આનંદરૂપ આપણુને લાગે; અથવા નરે 
સત્ય છે તેમાં જ જેટલાં કલ્યાણુ, સંદરતા ક 
અતે આતનૅદ રહલાં હોય, ખાલ્યદણ્તિએ ગમે તેટલાં અલ્પ દેખાતાં 
હૈય તોયે તેટલાથી જ આપણને સંતાય લાગે; અથવા આપયુને . 


૧૦૯ 


સત્યમય છવન 


સત્યની પ્રતીતિ ચઈ છે, આપબે પરમસ્વરૂપ વિષે કરા ભ્રમમાં 
નથી એ જ આપણુતે પરમકલ્યાણુ, પરમસૌ'ર્ય અને પરમ- 
-આર્નદની પ્રાપ્તિ છે એમ લાગે, તો તો એ ઠીક છે; પણુ પોતાની 
"ચિત્તવૃત્તિ તથા ઇન્દ્રિયોને જે શિવ, સુંદર તથા આનંદરૂપ લાગે 
તેતે જ એ સત્ય સમજવા અને સમજાવવા ગ્રયત્ન કરે ત્યારે 
-એ આધ્યાત્મિક ભાવનાઓનો વિલાસ થાય છે, 


શરૂઆતમાં, મનુષ્ય પોતાની મનેશૃત્તિઆને રીઝવવા મારે 
પરમાત્માના વિષયમાં પણુ રૂપકો રચે છેઃ એનાં ચતુર્ભુજ, અદભુજ, 
ધહ્મા, વિષ્ણુ, શ'કર, ગણુપતિ, દેવી ઇત્યાદિક 

ફ્પકો સ્વરૂપો કલ્પે છે. એ કલ્પના કરનારના મનમાં 

એ ભુ#્તએ। વગેરે કાંઈક ચોક્કસ અર્યમાં જ 

હેય છે, સ્યૂળ રૂપે નથી હોતાં; વળી એ પરમાત્મા સાથે એ 
પતિભાવ, પત્નીભાવ, ગોપીભાવ, પિતાભાવ વગેરે બાધે છે. 
“પછી એ રૂપક્રોની કલ્પના અને ભાષા એટલા કાળ સુધી પોષાય 
"છે 3 એના અતે પાછલી પ્રજાઓનાં મન ઉપર એને ઊંડે સંસ્કાર 
પડી ન્નય છે. મે 
વળી મનુષ્યતે સુખાન્તક ફથાએ"પ એટલી પ્રિય લાગે છે 

જુ મનોવૃત્તિને રીઝવવા માટે તે પરમાત્માની ભક્તિ પ્રત્યે અથવા 
જાઈ ઉદાત્ત સિદ્ધાન્ત પ્રત્યે ખીશ્તએને 

સુખાન્તત લલચાવવા એનાં સર્વે પરિણામો ભૌતિક 
કથાખા દૃદ્દિએ પણુ સુખરૂપ જ લાગે એવાં બતાવે 

છે: દા. ત., મહાભારતકારે શર્ણાગતવત્સલ 

*શિનિ હોલા માટે પોતાનો દેડ અર્પણુ કરી દઈ સ્વર્ગવાસી થયો-- 


૬ ઝેવટે જેમાં સુખ “7 થયેલુ" દેખાડચું' હોય તેવી કથાઓ. 


૧૧૦ 


સુખાન્તક કથાએપ 


“એટલે મરું પામ્ધો--એવી કથા રચી છે; પણુ ઢરિકર્તન 
સાંભળનારાઓ એવા અશુભ અંતથી રીઝી શકે નહિ; તેથી કથા 
ફરનાર ભગવાનને ખોલાવી એનાં ઘવાચેલાં અંગે પાછાં સાર્ન્ન કરાવી 
આપે છે; ચચૂરધ્વજતું ચિરાયેલું શરીર પાછું સંધાવી દે છે; 
“રાહિતને સજીવન કરાવી આપે છે; નરસિંહ મહેતાની દહી 
“સ્વીકારવા, દીકરાદીકરીના ગ્રર્સ્ગેો પાર્‌ પાડવા, ન્યાત જમાડવા, 
દામાજી પતતેો દેડ ભરવા,? જતીબાઈનાં છાણાં થાપવાં ખુદ 
ભગવાનને જ રપ ધરાવી બોલાવે છે. #નણું ભક્તિ કરનાર ભગવાન 
“ ઉપર્‌ ઉપકાર કરતા હોયની ! કાળે કરીને અ સસ્કારોને ચીલે 
“મગજ પ૩ ગવે ઊંડે પરી જાય છે ક એવી સત્યતા તપાસવાતે 
વિચાર જ મતને ક્ષોભ પમાડે છે, અને જેમ છે તેમ ૪ તે ખધું 
અંગીકાર કરવામાં, ભ્રમોતો ઉચ્છેદ કરતા ટરતાં તેને રાખી મૂકવામાં, 
સુંદર્‌ અને ઉચ્ચ અંતઃકરણૂવાળા માણુસો પણુ વધારે વાજખી- 
“પણું નએ છે. ધાર્મિક ભાવનાઓવાળું ઈવન પર્મશ્રેષ્ઠ છે એટલું 
“જ તેએ માનતા નથી, પણુ બુદ્ધિમય છીતરનથી એ સાવ સ્વતંત્ર 
જરે 
૧, મહારાષ્ટ્રના દતિહાસસરોધક શ્રી. રાજવાડેએ એક દસ્તાવેજ 
પ્રસિદ્ધ કર્યો છે, તે પરથી જણાય છે કે દામા યતનોા દડ ભરનાર તેન 
“મને એક ઉદાર ઢેડ હતે. મુસલમાન ખાદરાહે તેના પરગજ્તુપણાથી 
પ્રસત્ર થઈ તેને આપેલી ઇનામી જમાનતો એ દસ્તાવેજ છે, અને “તેના 
વ'શત્તેમાયી ત્તે મન્યે! છે. હરિક્ઘા કરતાર ભગવાનને મહિમા વધારવા 
હડની કીર્તિ કરારે ઝૂંટવી લોધી ! વળી કરાઈ ગેરસમજ ન કરે. ભગવાન 
એક હેડના દૃદયમાં લૈતર્યા, એ વને કાવ્યરૂ્પો ભગવાન ર૫ લઈને 
“આન્યા એમ ડહેવાનો આશમ છે એમ ફોઈ ખુલાસો કરશે, કથાકાર એવો 
ખુલાસે। નથી કરતે, નધી સાનતોયે જણાતો. એ સમજે છે અને સમનષે 
જી ક અમુક કાર્ય કરવા પૂરતું જ એક શરીર કખાચું, અને તે કર્યા પછી 
ત્તે અદશ્ય થયું આ જ આધ્યાત્મિક ભાવનાએને1 વિકાસ છી. 


ક * યૃયૃ્વૃ 


ક્ૃત્યમય છવન 


જ ઝોમ પણુ તેએ માને છે. અને તેથી ખુહિમવ જવન અતે 


ધાર્મિક ભાવનાવાળા જીવત વચ્ચે મેળ મેસાડવા્‌ મથનાર સમાજના 
હિત માટે ભયકર છે એમ પણુ તેઓ માની બેલે છે. 


$ સિત્તશુદ્ધિ દૈવી ગુણોના વિકાસનું પરિણામ છે, અને તે 
ઉદયની શ્નગૃતિનું બીજીં નામ છે. બુદ્ધિની સદ્મતા એના પરિણામ- 
રૂષે છે, કારણુરૂપે નહિ. સારા કે ખરાત 

બુષ્ધિ વિ. ભાવના બધાયે સનુષ્યોતું જવન એકદર તર્ક કરતાં 
ભાવનાગ્રેરિત જ વધારે હેય છે; અને તેવી 

ચે!ખ્ખી તર્કશાંકેત કરતાં શુદ્દ અને સારી ભાવનાઓ વધારે 
મહત્તની છે. ચાસ્ત્રિ ઘડવામાં શિક્ષક ક ઉપદેશકની દલીલે। કરતાં 
એનું ચાસ્ત્રિ જ વધારે ભાગ ભજવે છે. આ રીતે ંલ્યની ન્નમૃતિતું 
મહઠત્ત ઘણું છે. છતાં, આ પરથી એમ ન સમજવું નઈ એ કે 
હદયને #તમ્રત કરવા કે રાખવા માટે બુદ્ધિનું ક્ષેત્ર સકુચિત જ 
રાખવું જેઈ એ, અથવા એને ગમે તેવી કલ્પનાશ્તળમાં ગૂંચવી દેવી 
જેઈ એ. બુદ્ધિ ઘટે તો જ શુદ્ધ ભાવના વધે એવો બે વચ્ચે વિરોધી 
સબંધ જ નથી. ભ્રમણાએઓ--ડવળ શ્રદ્ધાથી કરી લીધેલી કલ્પનાઓ 
ઘણીવાર સારી ભાવનાઓને પે।ષતી દેખાઈ છે ખરી, પણુ લાંબે 
વખત સુધી કદી એમને ટકાવી રાકી નથી, તેમજ જીવનને બધી 
બાજૂથી મેળવાછી' કરી શકી નથી. બુદ્ધિના સ્વતેત્ર અને દઢતા- 
ભર્યા ઉપયોગથી જ માણુસને પોતાનો માર્ગ સ્પષ્ટ સમશ્નય છે, અને 
સાન વધે છે. પણુ વિવેકબુદ્ધિની પરીક્ષાથી બંધાયેલા નિર્ણયો ચિત્તની 
નાજુક શાંતિમાં ખલલ પાડશે એવા વિધાતક ભય ન્યાં સુધી 
-મનમાં રલો હેય ત્યાં સુધી યુદ્દિ સ્વતત્ર નથી થઈ શકવાની ક 
રહી શકવાની, જે માણુસ સીધા અને ચોક્ક્સ સિદ્ધાન્તાના પ્રદેશમાં 
“૪ રહે છે, તયા બ્રમ અતે સશય ઉત્પન્ન ન ચાય એવી જ ભાષદ 


૧૧૨ 


શ્ારાંશ 


વાપરવાની ચીવટાઈ રાખે છે, વળી, જે તે અનુભવ અતે ચીવટઢાઈ, 
ભરેલાં અવલોકન પર રચાયેલાં અને તેની કસણીથી ઉત્તરોત્તર 
શુદ્ધ થતા તર્કથી જે અતુમાન વાજબી રીતે નીકળી તેતે નિર્ભય 
શરઈ સ્વીકારતાં અથકાતો! નથી, અતે તે સાથે જેની ભાવનાએ! 
પણુ શુદ્ધ છે, તેણે પાતાના ઉદ્ધાર વિષે સાશેક ચવું ધટતું નથી. 
જે કોઈના ઉદ્દારની આશા હોય તો તેની જ છે. પરંતુ અનુભવથી 
જણાય છે ક અત્યત આધ્યાત્મિક આનંદની સુખસેજમાં ગદબદ્ટયિં 
લેવા મારે જેઓ નિશ્ચયની શુદ્દતા સાથે ગડમથલ કરે છે તેઓને 
એ સિદ્ધિ મળવી અત્ય/ત કઠણુ જ છે. માનવન્નતિના સાન અને 
પ્રકાશની હદે ખીજી કાઈ પણુ વસ્તુના કરતાં સત્ય માટેના પ્રેમ 
ઉપર જ તો વધારે આધાર રાખે છે. આમ હોવા છતાં જે 
આપણાં સખ, સંતાય અને ધાર્મિક કલ્પનાના વિલાસ સત્ય માટેના 
ગ્રેમના ભોગે જ પ્રાપ્ત થતાં હોય તો તે સુખ, સતોષ અને 
ફલ્પનાવિલાસ એક પ્રકારને! સ્વચ્છંદ જ નહિ તા ખીજાં ચું ? 


$ આ પ્રકર્ણુમાં જે વિચારવામાં આવ્યું છે તેનો સારાંશ 
કાહવે। યોગ્ય થરો: 


(૧) કાઈ પણુ પ્રશ્નમાં સત્ય શું એને! નિશ્રય કરવાની 

ખાખતમાં ખહુમતને માન આપવાને, કે એ નિશ્રપ અમલમાં 

મૂકી શફાય એવો છે કે નહિ તે જેવાતે, 

સારાંશ ક તેથી બીશ્વને ક્રે આપણુતે શું દુઃખ 

થશે તે તપાસવાનો ખ્યાલ અપ્રસ્તુત છે. એ 

નિશ્રય કરવા માટે અતુભવયુકત યોગ્ય પ્રમાણા છે કે નહિ એટલું 
૬૪ જેવાની જરર છે. 


(ર) એક સમાજ ભાગ્યે જ એકીવખતે વ્યવહાર અને 


૧૧૩ 


સત્યમરય છવન 


પરમાર્થ એ બતે ક્ષેત્રોમાં ચંપર્યૂપણે સફળતાથી પ્રભત્ત થયેલો 
જણાય છે; એક બાજૂ ખીલેલી તો ખીછી રમાયેલી નેેવામાં 
આવશે જ --એ મોર્લીને! અભિપ્રાય શંકાસ્પદ લાગે છે. 


(૩) વ્યવકારધર્મ અતે સિદ્ધાન્ત વચ્ચેતું, તથા જે તત્કાળ 
આચારમાં આવી રકે એવું હોય તેતે માટે માન અતે જે માત્ર 
વિચારમાં જ મહત્તતું હોય તેને માટેની શોધ એ બે વચ્ચેનું અંતર 
એટલું બધું દૂર અતે અનિવાર્ય ન હોવું જેઈ એ કે એ કાપી જ ન 
શકાય, ખીજ શખ્દોમાં, જે સિદ્ાન્તમાં સાચું લાગે છે તેને 
અમલમાં મૂકવાને!' માગ પણુ મળવો જ નનેઈ એ. 


(૪) વ્યક્તિ ભલે સલની 3 "કાઈ ગ્રશ્નના તાત્વિક સંવરૂપતી 
શૈધમાં પડે; પણુ જો એ શોધતે કાઈ સામાજિક બાબત 
સાથે લેવાદેવા ન હેય, એ શોધને પરિણામે સમાજતી કોઈ 
હંમેશની પ્રયા, અડયણુ, “ત્તિ, માન્યતા વગેરેને સુધારી શકાય 
એવું એનું પરિણામ આવતું ન હોય, તો તેતી ચર્ચા, તત્તતઃ ગમે 
તેટલી ઉપયોગો, ગંભીર ક ઉદાત્ત હોય તોપણુ, એકદર સમાજને 
માટે તેનો ઉપયોગ નથી. પણુ ખુટ્દિશાળી વર્ગ જે તાત્તિક પ્રશ્નો 
વિષે ઉદાસીન રહે તો તે સમાજને! વિકાસ મંદ જ રહે. કેવળ 
ટકી દર અથવા વણિકવત્તિ વ્યક્તિને, અને તેથીયે વિશેષે, 
સમાજને હાનિકારક છે; કારણુ કે તે સત્યની શોધમાં ડરપોકપણું 
નિર્માણુ કરે છે. 

(૫) સતશેધક ગ્રામાણિકપણે અસત્ય નિર્ણય ઉપર આવે તોયે 
સેને ઈશ્વરનો કે લેકોતો ભય રાખવાપણું ન હોય. પોતાને જે 
શુદ્ધિ પ્રાપ્ત થઈ હોય તેતો શુદ્ધ નિષ્ઠાથી અને સત્ય સોધવાની 
.જ વૃત્તિયી ઉપયોગ કરવાને! દરેક માણુસને! ડક અને ધર્મ પણુ છે. 


૧૧૪ 


સારાંશ 


(8) જે ગ્રશ્રોના નિણુયોને પ્રગટ ડરવાની કે તેને અમલમાં 
ગ્રૂકવાસુકાવવાની ફરજ ઉત્પન ન થતી હોય, તેં પ્રથાના ઉત્તરો 
“ોધવાની ફર” અમયાદ્તિ નથી. પ્યુ એની તાસ્તિક તેમજ 
“બ્યાવદારિક મર્યાદાએ। છે. 


(૭) પર્મતસહિષ્ણુતા એ ઘણીવાર પ્રમાદ અતે બીસ્તાનું 
જ ખીજુ નામ હોય છે. તટસ્થપણે સત્યશોધનની સાથે જ પર્મત- 
-સહિષ્થુતા શેભી શકે. 


(ઠ તત્તત્તાનને કેવળ તકનતે। વિષય કરવાથી જ અર્મંગતિના 
'રોપ--જવત અને વિચાર વચ્ચે વિરોધ તીપજે છે. તર્ડની જરૃર 
જે; પણુ તે ચોક્સ અવલોકન અને પરીક્ષણુ પર્‌ શ્ચાષેલેો. 
“જોવે ન્ેર્ધ એ. 


(૯) ૨1#કરણુમાં સુગ્રમતાતે પહેલી અને સત્યતે પછી. 
વિચારવાની પ્રથાના દેવ કરતાં ધર્મમાં મનેણત્તિના સતોષને 
સહેલો મૂકો સત્યને પછી મૂકવાની પ્રથાતે। દોષ આછા ખરાબ નથી. 


(૧૦) ચિત્તશુદ્ધિ અને છુદ્િ વચ્ચે વિરોધ બપજવાનો ડર 
અયોગ્ય છે. 


૧ 


“૧૫ 


મ્કરણુ ૪ થુ 
સત્યવચન 


ચોથપ ગ્રકરણુનો! વિષય માણુસ પર પોતાતો મત પ્રગટ 
કરવાની ફરજ કયારે આવી પડે છે તેના નિયમો તપાસવાતે છે. 
* આ વિષયમાં સત્યાત્રહ કરવાની ફરજ સત્ય- 
ભતપ્રકાશનની નિર્ણુય કરવાની ફરજ કરતાં વધારે મર્યાદ્તિ 
કરજ છે. મોર્લી એ વિષેની ચર્ચાને ધાર્મિક 
માન્યતાઓના ક્ષેત્રપૂરતી જ કરી વિષયને 

વધારે મર્યાદ્તિ કરેછે. કારણુ, રાજકીય વિષયમાં બીન્ન લેકાની 
લાગણીએ અને પૂર્વત્રહો માટે આપણા મનમાં જે આદર હોય 
ત્તને લીધે આપણે:આપણા વિચારે! પ્રગટ ડરતાં અટકવું જઈએ 
એવે! ભાગ્યે જ કોઈ આગ્રહ ધરશે. ઇંગ્લાંડમાં આમ કહેવું કદાચ 
ઠીક ઘરો. પણુ આપણા દ્દેશમાં “ખીન્ત લેકાની' નહિ, પણુ 
સરકારી અમલદારની “ લાગણીઓ ' માટેના આપણુ! ભયતે લીધે, 
અને તેને “આદર? આપવામાં રહેલા આપણા સ્વાર્થને લીધે. 
આપણા વિચારા:ગ્રગટમ્કરતાં અટકડનું “ડહાપણુભર્યું” છે, એમ 


૧૧૬ 


ખોટી દલીલ 


ધણાયે સમજે છે. એટલે ધાર્મિક, રાજ્ડીય, સામાજિક 'ે કોઈ, 
બીન્ત ક્ષેત્રપૂરતી મર્યાદિત ચર્ચા કરવાને બદલે પોતાનો મત 
ગેગટ કર્વો કત્રારે ડર્તવ્યરૂપ છે, કયારે ન પ્રગટ કરવાનું કર્તવ્ય 
છે, અતે ઢયારે ન કરીએ તોયે ચાલે અને ટરીએ તોયે ચાલે એમ 
કહેવાય--એના નિયમો સામાન્યપણે જ વિચારવા ડીક પડશે. 


$ આમાં સૌથી ગ્રથમ, કયાં કારણે મત ગ્રગટ કરતાં 
અટકવા માટે વજૂદ્વાળાં નયી તે ન્ેરિં. 


મત ગ્રગઢ કરનારને લોકર્નિદા કે બીજું કોઈ અંગત જખમ 

કે તુકસાન સહન કરવું પડે તે ડારણ વજૂદભર્યું નથી જ, એ 

સમન્તવવાની જર્‌ર્‌ નથી; જેક્ટે હન્નરેવાર 

ખોટી દલીલો! એની જ ગણતરી ટરી માણુસો। સત્ય બોલતાં 

ખીએ છે એ છેક બાળપણુથી આપણે અતુ- 

“વથી ન્તણીએ છીએ. પણુ આ વજૂદભર્યું ઢાર્ણુ નથી જ એમ 
કેખૂલ ડરતાં કાઈ બુદ્ધિથી પનકાર કરતા નથી. 

પણુ જેએ એવી અંગત લાભહાનિની ગણૃતરી કરતા નથી, 

તેએ પણુ જે કારણોથી મત પ્રગટ ડરવાનું મોકૂફ રાખે છે 

તેઓની વિચારસરણી તપાસીશું. કારણ કે વિચારશીલ અને ખીજી 

"રીતે હિંમતવાળા પુસ્ષોાનેો પણુ એવો એટ વર્ગ હોય છે ક જએ 

અનેક વિષમોમાં પોતાનો થત પ્રગટ કરવામાં જનહિત નથી એમ 

માતે છે. આ બાખતમાંયે તેમની યોગ્ય ્નાહે પણુ અયોગ્ય દલીલે।નો 

જ પહેલાં વિચાર કરીરું. 
આવી એક દલીલ આ પ્રમાણે છેઃ સમાજમાં માણુસો 
ગએકત્ર થાય છે અતે એકખીત્ત સાથૅ ન્નેડાથેલા રહે છે તેનાં 


૧૧છ 


સત્યમય છવત 


કારણો અનેક છે; ક પણુ અખાધ ( અપવાદવિનાના-વ્યાપક 
ક સેદ્ધાન્તાથી એ ફારણા ખરાબર દર્શાવી શકાત 
તા નથી. માટે એવા સિદ્ધાન્તાની સતત ચય 
કરવામાં કાંઈ માલ નથી. 
આ બાખત પણુ થોડા દાખલા લઈ સમજએ. ઉદાહરણાર્થ 
અર્ચશાીઓ કેટલાંક વ્યાયક સૂત્રો વાપર્યા કરે છે; જેમકે, 
ગરીબાધ્નના કારણુ મારે માલ્થસને અતિ- 
દૃષ્ટાન્ત-- પ્રજનો મત, અથવા વસ્તુની કિંમત ઠરાવવામ' 
અથષશાસ્રતું ખપ-છતતો જ નિયમ રજૂ કરવામાં આવે 
છે. આજે આપણે જાણીએ છીએ 3 પ્રજનનાં 
ડુઃખમાં વધારે! કરનાર અતિગ્રન્ન જ ફારણુભૂત નથી હે!તી, 
અથવા વસ્તુની કિંમંત કેવળ ખપ અતે છતના નિયમથી જ નકકી 
નથી થતી; અનેક કારણોમાં એ પણુ કારણો હોઈ રકે, પણુ એ 
સિવાય ખીન્તયે કારણો હોય છે. એ ગધાં કારણો ખોળ્યાં હોય 
તતા જુદાંજુદાં દર્શાવી શકાવ, પણુ કયા કારણુનું કેટલું મહત્ત્વ 
છે તેતું ચોક્ક્સ ગણિત કરી શકાય નહિ. છતાં, એ ' વિચારા 
«યારે પ્રથમ પ્રગટ થયા ત્યારે એટલા વ્યાપકપણે મંડાય! ક જણે 
એ સિવાય તે તે બાબતોમાં કોઈ ખીન્ત' કારણો હોય જ નહિ, 
અથવા ન્નણે એ બધાં કારણાનું ચોક્કસ ગણિત હાય લાગ્યું હોય. 
પછી એ સોને બે તે મે ચાર જેવી સિદ્દ થયેલી બાબત તરરીકે 
સ્વીકારી લેવાયાં, અને માનવપ્રનજ્ન પર પડતી હાડમારીઓની- 
કર્યાદદો સામે એ ચગોતી ઓથ લેવાવા લાગી. અર્થશાસ્રીઓ, 
તેમજ અર્ષપૅડિતો, એ વાદની ચર્ચાને સતત ચલાવી રાખવામાં 
અયવા એની પોપટપચી ડરવામાં જ કૂતાર્યતા માનવા લાગ્યા, 
અને તેથી હાડમારીઓને દૂર ડેરવાના ઇલાજ ન લેવાયા, અથવ।- 


૧૧૮ 


ક્ષાસ્ઝ્્રામાણ્યર્ત દછાન્ત 


એ વાદ્યથી સચવાતા ધલાને જ બતાવવામાં આવ્યા. ( જેવા કે, 
સંતતિનિયમન, કારખાનાંબંધી, હડતાળ વગેરે. ) આવી સ્થિતિમાં * 
કેટલાક માણુસો એવા નીકળે છે કે જેએ એક ખાજૂથી તો એમ 
દૃહપણે માતે છે કે આ નિયમે। દર્શાવનાર સૂત્રો તતો સાવ સાચાં 
જ હોય છે, પણુ ખૉછી બાજૂથી એ મતજ્નો વિષેની ચર્ચાથી 
વ્યવકઠારમાં 'ેલાતાં અઆનિષ્ટાને તેએ સહન કરી શક્તા નથી. એ 
લેક “ આવી ચર્ચા કરવામાં કાંઈ અર્ય નથી ' એમ ડહે તેમાં 
આક્રર્ય નથી, પણુ એ સૂયોમાં કેટલું તથ્યાંશ છે એને તપાસવા 
માટે જ ચર્ચા ફરનાર માણુસ પણુ અયોગ્ય ચર્યા કરે છે 
એમ ન્યારે તેએ ડહે છે ત્યાર આશ્રય યાય છે. એમની 
મનોદશા એવા પ્રકારની હોય છે કે એ સૂત્રો અપૂરાં છે એમ 
સિદ્ધ ચયેલું નનેવાયે તેએ તૈયાર નથી હોતા, અને એ 
સૂત્રોના અમલથી સીધી રીતે ઊપજતાં પરિણામો સહન કરવાધે 
તેઓ તેયાર નથી હોતા. ઇસ્ટ ઇડિયા કંપનીના સમયમાં બંગાળામાં 
પડેલા દુકાળા વખતે કેપનીના વર્તનને! બચાવ કરનાર તેમજ તે 
ઉપર હુમલો કરનારાની ગ્યા વાદો પ્રત્યેની ભૃત્તિ કાંઈક આવા 
પ્રકારની હેય એમ અનમાન થાય છે. 


આવી જ જંત્તિ કેટલાક હિંદુઓમાં શખ્દપ્રમાણુના વિષયોમાં 

જરે. એક બાજૂથી તેમને લાગે છે કે હિંદુધર્મના કેટલાક ગ્રથોને 
ગ્રમાણુભૂત માન્યા વિના ન જ ચાલે; બીજી 

શાસ્પ્રામાર્યનું બાજૂથી એમાંની દરેક માન્યતાને ક આતજ્ઞાને 
સ્વીકારવા તેઓ તૈયાર નથી હોતા; એટલે એમાં 

નીરક્ષીરવિવેક કર્યા વિના એમતે છૂટકા યતો નથી. છતાં, જે 
વસ્તુ તૅમને માન્ય છે તેની પાછળ રહેલું તત્ત્ત તેમતે પોતાની 
વિવેડણુદ્ધિથી માલ લાગે છે માટે તેઓ તે સ્વીકારે છે એમ 
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સત્યમચય જવન 


ડફેવા તેએ તૈયાર નથી હોતા, પણુ તેએ! તે શ્રંથના રાખ્દપ્રમાણુ 
પર જ તે સ્વીકારે છે એમ જ કહે છે. ને કાઈ માણુસ 
# શખ્દપ્રમાણુની આવશ્યકતા અને મર્યાદા ' ખાબત ચર્ચા ઉઠાવે 
તો! આ વર્ગના લોકે તેવી ચર્ચાતે અનિષ્ટ સમજે છે. છતાં, જે 
શાસ્રોનું શખ્દપ્રમાણુ તેઓને સંપૂણુપણે માન્ય છે, તેમાંથીષે 
પોતાને નગોઠેતી આજ્ઞાએ અને માન્યતાઓને ખીજી કાઈ રીતે 
સમન્તવવા પ્રયત્ન નિષ્કૂળ .ન્‍તય તો તેતો અસ્વીકાર પણુ થઈ 
રકે એવો કોઈ વચલો માંગે કાઢવા તેઓ સર્દૈવ પ્રયત્નશીલ 
હોય છે. આ જ સત્ય સાથે બાંધછોડ કરવાની વૃત્તિ, 


મહાભારત જેવો મ્રથ વાંચતાં આતા દાખલા સામાન્ય 
વાચકની નજરેયે ઠેકડૅકાણે ચડી આવશે. દા. ત., એક અધ્યાયમાં 
લખ્યું હરે કે યત માટેયે હિંસા કરી શકાય નહિ, ખીજ જગ્યાએ 
એથી ઊલટું જ; ત્રીજ જગ્યાએ વળી કહ્યું હશે ક યત્ત માટે 
હિંસા કરવાને હરકત નથી, પણુ તેતે! ગ્રસાદ લેવાય નહિ. ટીકાકાર 
આમાંથી કયાં વાક્યો વિવેકયુદ્ધિથી માનવા જેવાં છે એ કદી 
બતાવશે નહિ, પણુ જે તે હિંસાના પક્ષનો હશે તતો કહેશે કે 
અહિંસાપ્રધાન વાકચા નિશત્તિમાર્ગોને માટે છે, અહિંસાના પક્ષને 
હરે તો કહેશે કે હિસાગ્રધાન વાક્યે! જુદા યુગને લગતા ધર્મા 
છે; પણુ બેમાંથી એકે એમ નહિ કહે કે બેમાંથી એક મત 
ધરમની સ્વતત્ર વિવેકર્ણુદ્ેની દણિએ સાચો છે અને ખીજે ભૂલ- 
ભરેલો છે. મહાભારતમાં કાંઈક ભૂલભરેલા વિચારે પણુ છે એવું 
કહે તો પછી મહાભારત ગ્રમાણુભૂત કેમ રહે ? એમાં કશું 
ખડું તો હોઈ રકે જ નહિ એમ પકડી રાખવાતો તેમનો આગ્રહ 
હોય છે. આ કારણથી હિંદુધર્મની સ્થિતિ એવી થઈ છે કે 
ગએમાં જૂના નિયમ ૨૬ કરવાની કોઈ પદ્દિ જ નથી. નવો 
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જૂની સમાન્યતાએ1 


નિયમ બનાવનાર નવો ઝંપ્રદાય સ્યાપનાર જ યાય છે. આ જ 
કારણુથી, એકેએક વૈષ્યુવ આચાર્ય “ન્‍્તતિષાંતિ' ના તયા 
“સ્પર્શાસ્પરીના બેદોતે પોતે ન પાળતારા અતે એતી સામે પ્રહાર 
ફરનારા હોવા છતાં, એકે આચાર્યે એ વિષેનાં વિરાધી સ્પૃતિ- 
વાકયો પોતાને માન્ય નથી એમ કહ્યું નથી, પણુ આડકતરે। માર્ગે 
કાઢવા જ પ્રયત્ન કર્યો છે. દા. ત., વૈષ્ગુવની કંડી બાંધે તેને 
અસ્પૃશ્ય ન ગણાય, પૂષ્ટિધર્મમાં ન ગણ્‌ાય-મર્યાદાધર્મમાં ગણાય, 
ગુસ્તે વચને ન મનાય-શાસ્ત્રવચને મનાય, વગેરે વગેરે. પરિણુાગે, 
“જેકે વૈષ્સુવસંગ્રદાયોની ઉત્પત્તિ ક્મૃતિધર્મોની સંકુચિતતા, અનુદાર્તા 
અને ફર્મકાંડના અતિરેકને તોડવા માટે થયેલી, છતાં એ 
સંપ્રદાયો જુદા મકારતી, પણુ એટલી જ ઘટ, સંકચિતતા, અનુદારતા 
અને કર્મકાંડની *નળ નિર્માણુ કરી બેઠા છે. હિદ્ધમેની અવ્યવસ્થા 
માટે શાસ્રપ્રમાણુ વિવેની આ બાંધજ્ોડની વૃત્તિ પણુ ઘણું અંશે 
કારણુભૂત છે. 


વળી, એફ પક્ષ કહે છે કે જે માન્યતાઓ તી સત્યાસતમતાના 
સંબંધમાં લોકોના મનમાં રકા ઉત્પ્ન થઈ જ નાથી, જેને લાંબા 
કાળથી લોકા તકમાર વિના સ્વીકારતા આવ્યા 

“નૂની માન્યતા છે, અતે જેનું ટાંઈ પણુ પરિણામ આવતું 
હોય તા તે સમાજને વ્યવસ્થિત, શાંત અતે 

નીતિમાર્ગે રાખનારું આવતું હોવ, તો! તેવી માન્યતાઓના સંબંધમાં 
ચર્ચા ડરી લેકેમાં છુદ્ધેલેદ ઉત્પન કરવો નહિ; એટલું જ 
નહિ, પણ ઊલટું એ માન્યતા વધારે મજખૂત કરવાતે જ ગ્રયત્ન 
કરવો. આપણુને સમાજમાં જે ફાઈ ફેરફાર કરવાની જરૂર ભામે 
તે એ માન્યતા સ્વીકારતયે તેમાંથી ઊપજી શદ છે એવી રીતે 
નસમન્નવવાને હરકત નથી. દા. ત-, “રાન્સય તો! હેય જ, ? “ શાન્ત 
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વિના રાન્ય ન ચાલે, અને “શિક્ષા વિના વ્યવસથા ન નભે * 
એવી સામાન્ય ન્નસમાજની દઢ માન્યતા હોય છે. અથવા, 
“ભગવાન યુગેયુગે પૃથ્કી પર અવતાર લે છે, ' અતે “ ભગવાન 
તતો ગમે તેમ વર્તો શકે '--એ બે હિંદુધર્મની રૂઢ માન્યતાએ। છે.. 
આ પક્ષ કહે છે કે આવી માન્યતાઓ સાચી છે કે નહિ એની 
ચર્ચા કરી લેકાનાં ચિત્ત ચકડોળે ચડાવવાં નહિ. કાર્ણુ, એથી,. 
રાજકારણુમાં સમાજની શાંતિતા ભંગ થવાતે! ઘણો સંભવ રહે 
છે. અને ધર્મમાં અશ્રદ્ધા ઉત્પન્ન યવાને। સંભવ રહે છે. સુધારા 
સૂચવવાને હરડેત નથી. જેમકે, “રાન્ય ગ્રશ્ળઈય હોતું એેઈએ,' 
“ રાજની સત્તા મર્યાદ્તિ હોવી જેઈ એ, ' “ સિક્ષા નકી કરવાનું 
ધોર્‌ણુ અને તૈત્ર બહુ કાળજીથી ૨ચામેલું હું નનેઈ એ, ' વગેરે 
વાતો કરવી. અથવા, અવતારવાદમાં, ગમે તો, અંશાવતાર, 
પૂર્ણાવતાર, સાચા અવતાર, બનાવટી અવતાર, જન્મતઃ અવતાર, 
ક્રેમશઃ અવતાર, એવાએવા ભેદ પાડવા, અથવા અમુક અવતારનું 
અયોગ્ય જણાતું કમી એણે ર્યું જ નથી એવું સિદ્ધ ફરવા પ્રયત્ન 
કરવો, અથવા એ ચરિત્રને ઉલ્લેખ સાહિત્યમાંથી કાઢી નાંખવા 
ગ્રયત્ન કરવો, પણુ મૂળ માન્યતા પર કુઠાડે પડે એવું ન કરવું. 
કારણુ કે, કાઈ પણુ રઢ સિદ્ધાન્તની ચર્ચા ઉત્પન થતાં જ 
ક્રાન્તિની હંમેશાં ધાસ્તી રહે છે, અને કાન્તિ હેમેશાં ભયકર સ્થિતિ 
નિર્માયુ કરે છે. માટે કાન્ત નહિ, પણુ નાનાતાના સુધારા 
પર્‌ જ ધ્યાન દેવું જેઈ એ. સિદ્ધાન્તની ચર્ચા કરનારો માણુસ 
પોતે ગમે તેટલે દૂરંદેશી, ગંભીર, સ્થિરચિત્તતા અને કાળજું 
કૈકાણ્‌ રાખનારો હેવ, તોયે સામાન્ય જ્નસમૂઠ તેવો નથી 
હોતો. સિદ્ધાન્તવાદીનો સિદ્ધાન્ત લોકો ભાગ્યે જ સમજે છે. તેએ 
તા ખંડનાત્મક અથવા વ્યાપક રાબ્દોને ઉપરઉપરથી પકડી લે. 


૧૨૨ 


હેતુઓની ચુષ્તતાનેદ પક્ષ * 


છે, અને તેના પર્‌ આચારધર્મે રચવા મેડી પડે છે. પરિણામે, 
સમાજ સમતેોલતા ખોઈ ખેસે છે, અને સિદ્ધાન્તવાદીએ કલ્પ્યાંયે , 
ન હોય એવાં કાર્યો કરી બેસે છે. 


$ રાજપુસ્વોમાં એવી એક નીતિ મનાયેલી છે કે પોતાન . 
કાર્યના ઊંડા હેતુઓ શા છે તે જ્વસમાજને જ નહિ, પણુ- 
પોતાની નજક કામ કરનારાઓને પણુ 

હેતુઆની જણાવવા નહિ એટલું જ નહિ, પણ્‌ તેગ 
શુષ્તતાનો પક્ષ તે ન્તણી ન નન્‍્તય એવી સાવચેતી લેવી. લે[કા 
અને સેવકને તો કેવળ પોતાતેો હેતુ સિદ 

કરવાનાં સાધને! તરીકે જ વાપરવા. આથી ફામ ઘણું સારી રીતે 
ચઈ રકે છે એટલું જ નહિ, પણુ એ ચુપ્તતામાં જ લેકકકલ્યાણુ 

વિશેષ સધાય એનું બતે છે. 


આ જ ન્યાયે પ્રર્ચાલેત માન્યતા કેઈ જુદા અને વધારે 
સાચા સિદ્ધાન્ત વિષે કાઈની પ્રતીતિ થઈ હોય તો તેણે પાતાના, 
સિદ્ધાન્તનું મૈડન કે મર્ચાલિત માન્યતાતું ખંડન કરતાં ન ખેસનું, 
પણુ કેવળ પોતાના સાચા સિદ્ધાન્તોમાંથી આચારમાં જે ફેરફાર 
અતે સુધારા નીકળતા હૉય તે કરાવવા ૫ર જ લક્ષ રાખવું. દા. 
ત., તેઝા કહેશે કે ગ્ચરપૃશ્યતા વિષેની સનાતની હિંદુઓની માન્યતા, 
સશાસ્ર છે કે અથાસ્્ર એ વિષેની ચર્ચા કરવામાં કઈ કાયદો નથી. 
અસ્પૃશ્યતા યોગ્ય “કે અયોગ્ય એ વિવાદ પણુ છોડી દો; સનાતનીઓ, 
અસ્પૃશ્યોને અહિંદુ માને તા તે વિષે પણુ પરવા ન કરો; મંદિર- 
પ્રવેશનો ત્રશ્ન તા મોંમાંથી કાઢો જ નડે. તમને અસ્પૃક્યતાની/ 
રૂઢિ સદેષ લાગે છે એ સિદ્ધાન્તની તમારા મનમાં જ ગાંઠ વાળી, 
રાખો અને જે અથે અસ્પૃશ્યોને તમે અસ્પૃસ્ય નથી લેખતા, તો. 


૧૨૩ 


સત્યમય જવન 


તેને લીધે અસ્પૃશ્યોની સ્થિતિમાં શાશા સુધારા થવા જેઈએ તે 
જ વિચારે! અને તે એક પછી એક ચોજ્તા ભએ: એટલે કે 
એમને સ્વચ્છ કરો, ભણાવો, પાણીની સગવડો આપે!, ઊજળા 
ધંધાઓમાં અને ઘરકામમાં દાખલ કરે, એમની આર્થિક સ્થિતિ 
-ક્ષધરે એવા ઉપાયો લે, એમતે રાજકાજમાં રસ લેતા કરો અને 
એમતું રાજકીય મહત્ત્ત વધારે, વગેરે વગેરે. લેકાની માન્યતા 
સાથે ઝગડા ન કરો, પણુ મનમાં દઢ નિથય રાખોા' કે એ 
સાન્યતા ગમે તેટલી બળવાન હેય તોયે અસ્પૃશ્યોની સ્ર્થાતિ 
સુધરતાંની સાથે જ અસ્પૃશ્યતા ટી શકવાની નથી; એના દહાડા 
ગણાઈ ચૂકયા છે એમ ખાતરી રાખી જે કરવાનું છે તે કર્યા 
એ. સિદ્ધાન્તચર્ચા ઉપાડવામાં તમે જૂના પક્ષતે પણુ નવે 
માણુ આપો છે. કેટલાક જેએ પોતાનો આગ્રહ મોળો કરત, 
તેમને હઠપૂર્વક આગ્રહી કરે! છે, કારણુ કે તેમની લાગણી જે 
ચર્ચાને અભાવે ખુઠ્ઠી થઈ હોત તેતે ચર્ચા કરીને જ આળી કરે 
મ અને દૂભવો છે. 


$ આ દલીલોમાં કેટલું તથ્યાંશ છે તેની આપણે ચાળણા કરીએ. 


જરા વિચાર કરતાં જણારો કે આ બધી દલીલે! ભત 
બિલકૃલ પ્રગટ કરવે! કે નહિ કે સિહ્ધાન્તચર્ચા ક્યારેય કરવી 
% નહિ--એ સુખ્ય પ્રશ્નને છેડવા કરતાં મત- 

દલીલેોની તપાસ પ્રકાશન અથવા સ્િદ્દાન્તચર્ચા ૩ચાં કરવાં, 
કચારે કરવાં અને કેવી રીતે કરવાં એ 

ઉપર જ, પોતાની દષ્ટિથી, વ્યાવહારિક સચનાઓ કરે છે. ખીજ 
- ભાષામાં, મતપ્રકાશન કે સિદ્ધાન્તચર્ચામાં શ્રોતાતા અધિકાર, 
કાળ અતે પદ્ધતિ તપાસવા સૂચવે છે. કારણુ કે જે પહેલા 


૧૨૪ 


અપ્વેશયુક્ત ચર્થા 


મનુષ્યે અમુક મત ખાંષ્યો કે સિદ્ધાન્ત તપાસ્યા તે જે કોઈ ને જ” 
ત્તે સમન્તવે નહિ, તો તેમાંથી ઊપજતા સુધારાએતે! પણુ અમલ . 
કરવા તે કોઈની મદદ મેળવી શકે નહિઃ સિવાય કે તેતે! શખ્દ તે 
કાયદો એમ સ્વીકારનાર અતુયાયીઓનું મોડું જૂય હોય અથવા * 
સંત્તાબળે જ તે એનો અમલ કરાવવા માગતા હોય. પણુ આપણે 
એવી સ્થિતિ તો કલ્પી નથી. આપણે તો સ્વતંત્ર સમાજની કલ્પના 
કરીએ છીએ. એ સ્થિતિમાં ઉપરના વિચારતો! અર્થ એટલે! જ 
શામ “કે જે ચર્ચા વ્યક્તિને કે નાના સમાજને જ ઉપયોગની હોય 
તત બહુ લોકા આગળ ન કરવી જેઈએ; જે ચર્ચા અમુક ખુહ્ધિની, 
ભાવનાની અને સ્વભાવની સ્થિરતા પછી « સાંભળનારને ફાયદો 
કરી રંક એમ હોય તે તેવો કાળ આવ્યા વિના ન કરવી 
નઈ; અતે ચર્ચાની રીતમાં એવું સૌજન્ય હેતું જેઈએ કે 
જેથી પ્રતિપક્ષીની કૂણી લાગણીએ। પર--જેમ કોઈ શતુ અચાનક 
છાપો મારે તેમ અકસ્માત આઘાત ન પહોંચે; પણુ પ્રતિપક્ષીની 
પ્રામાણિક લાગણીની ૩૬૨ કરી, તેની માન્યતાની ઉપર દંભ *%& 
અપ્રામાણિક્તાનો! અર્ધાટિત આક્ષેપ ફર્યા વિના, જે રીતે પોતાના” 
સનમાં એ માન્યતાના સંબંધમાં વિચારો ઉદ્ભવ્યા તેવી રીતે એના 
શનમાં પણુ ધામેધીમે સ્વાભાવિકપણું ઊઠે, અને ન્નણે પ્રતિપક્ષી 
પોતાના જ વિચારથી સત્યસિદ્ધાન્ત પર્‌ આવતો હોય તેમ 
શવું ન્નેઇએ. 
શ્રતગ્રકાશન અથવા સિદ્ધાન્તચર્યા કચ્તી વખતે આપણે 
અપવેરાચુખ્ત થચર્ડ્‌ ચાર પ્રકારના વેગોથી તણાઈ જઈ એ છીએ : 


(૧) આપણી પોતાની ગંભીરતા ખોઈ ખેસી એક નવા 
સતને પ્રચાર કરવાની મસ્તીમાં આવીએ છીએ. "કાઈ પણુ નવે. 
વિચાર પ્રગટ કરવાનું હમેશાં કર્તત્ય પ્રાપ્ત થતું નથી. એ.- 


૧રપ૫ 


સત્યમય જીવન 


વિચાર સમજવામાં જ લોકે!નું થેય છે એમ ખાતરી થાય ત્યારે 
-એ પ્રગટ કરવાતું કર્તવ્ય પ્રાપ્ત થાય છે એમ કાંઈ કે કહી શકાય. 
-એટલે મતપ્રકાશન કે સિદ્ધાન્તચર્ચા અત્યંત કાસ્ણ્યની, ગાંભીર્યની 
--આ રીતે ધાર્મિક ભાવનાથી--થવાં જેઈ એ. 


(૨) એ મસ્તીને લીધે, તેમજ આપણુ પોતાના મત વિષેનો 
સ્વાનુભવ અધૂરો હોવાને લીધે, સામી માન્યતામાં જે સત્યાંશ 'કે 
“એતિહાસિક આધારનું બળ રહું હોય તેતી આપણે કદર કરી 
-શકતા નથી અતે તેતે યોગ્ય ન્યાય આપી શકતા નથી. 

(૩3) આપણા પોતાના સિદ્ધાન્તની મર્યાદાએ આપણે જેઈ 
-શક્તા નથી, અને ધટે તે કરતાં વધારે વ્યાપક સૂત્રો આગળ 
કરવાની આપણે પ્રતિપક્ષીના જેવી જ ભૂલ કરીએ છીએ. 

(૪) આપણા વેગથી આપણે કોઈવાર અસ્થાતે કારણ્ય 
ગ્રગટ કરીએ છીએ. સામા માણુસને પોતાની માન્યતામાંથી પૂરેપરું 
-આશ્ચાસન મળતું હોય, એને સત્વ શનણુવાની કે તદનુસાર જવન” 
અદ્લવાની જરાય વૃત્તિ ન હોય, એ આપણા વિચાર પ્રમાણે મત 
-ન બાંધે તો તેથી એના પોતાના સિવાય અન્ય સમાજને કાઈ 
યકારનોા અન્યાય સહન કરવો પડે છે એમ આપણે ખાતરીથી 
-કહી શકીએ એમ ન હોય ત્યારે, એના વિચારો ભૂલભર્યા છે 
સટલા જ માટે, આપણુને એને માટે ગમે તેટલું કાસ્ણ્ય છૂટું 
ન્હોય તોયે, મતપ્રકાશન કે સિદ્ધાન્તચર્ચા કરવાની ફરજ ઊભી 
-થતી નથી. નિદાન યોગ્ય કાળ સધી તેવા પ્રસંગમાં આપણા 

કાસ્ણ્યને આપણા હૃદયમાં જ શમાવવું યોગ્ય છે. 


1. ફહ ઊપલી દ્લીલોમાં બીજુ તથ્ય એ છે કે અમુક એક 
૬સિદ્ધાન્ત સમળ્નય “કે સ્વીકારાય, ત્યારપછી જ તે પરથી ઊપજતા 


૧ર૬ 


રશન વિના સત્યાચરણની શકયતા 


કુધારાઓનેો અમલ ચઈ શકે એવે! એકાંતિક નિયમ નથી. એથી 
ઊલટે! નિયમ વધારે પ્રચલિત છે એમ પણુ કહી શકાય. ઉચ્ચાલન- 

યત્ર, ગુસ્ત્વાક્વૈણૂ, ઉષ્ગુતા, “વનિ વગેરૅમાં 
જ્ઞાન વિના સત્યા- ગેફાતિ કયા નિયમો ગ્ેમાણે કાર્ય કરે છે, તેની 
“ચરણની શકયતા સોધ થઈ તે પહેલાં લેક જણે નૈસર્ગિકપણે 

*ણુના હેય તેમ તે નિયમોનો ઉપયોગ 
કરતા હતા, અતે એવા લાંબા કાળના અતુભવત્ાતમાંથી જ તેને 
થૂગતા નિયમોનું વૈજ્ઞાનિકાને ભાન થયું. એટલે, જે કાઈ સિદ્ધાન્તની 
પાછળ કુદરતનો “કાઈ અચળ ઝાયદો રહેલો હોય તો તે સિહાન્તનું 
સ્પણપશે ભાન અથવા તેતે! સ્વીકાર છે 3 નહિ એ ખહુ મહત્તતું 
નથી. એતા વિનાચે તેતો અમલ થવાતે જ. લેક એથી વિરોધી 
સાન્યતાતે સાચા સિદ્ધાન્ત તરીકે સાતે તોયે, જાણેઅજણે, 
તેએ કયારેય પણુ સિદ્ધાન્તનો અમલ ટરશે જ. દા. ત., ધણા 
લૈષ્ઠા માને છે કે નિયતિથી જ બધું ખતે છે, અને નિયતિની 
પરિભાઘામાં જ પુસ્વાર્થનેષે મમશનવે છે, હતાં ગ્રસંગ આવ્યે પુર્ષ- 
ગ્રયત્ન કર્યા વિના કાઈ રહી શકતું જ નથી, એટલે નિયતિવાદ 'કે 
ગરુસ્યાર્યવાદમાં “કેટલું સત્ય છે તેને! ચોખ્ખો! નિકાલ ન ચાય તેથી 


વ્યવહારમાં બહુ ફરક પડતો નથી. આ રીતે સાચા સિદ્ધાન્તાનોા 
સુદ્દિથી સ્વીકાર કરાત્યા વિનાયે એનો અસલ કરાવી શકાય છે. 


$ ભલે આપણે આ દલીલેોમાં કાંઈક વજૂદ છે એમ 
ક્વીકારીએ. છતાં, આનો અથે એવો ન જ થાય કે મતગ્રકારાન 
અને સિદ્દાન્તચર્ચાને કચારેથે સ્થાન જ નથી, 

ચર્ચાતુ' કર્તવ્ય અતે એ કરવાનું કદી કલગ્ય ઉત્પન્ન ચતું ૪ 
નથી. ન્યારે એમ જષાતું હોય ક કાઈ વ્યક્તિની 

જ,સમાજની અમુક ર્‌& થયેલી માન્યતા જૂલભરેલી છે, અતે અને 


૧રક 


સત્યમય જવન 


લીધે એમનું હીર અનેક પ્રકારે હણાયા કરે છે, એમનામાં પૂરે. 
સુસ્ષાર્થ ઊપજ્તાો નથી અને અવળે માગે તે વેડફાઈ જાય છે, 
ત્યારે યોગ્ય કાળે, યોગ્ય રીતે અતે યોગ્ય સાવધાની રાખી સિદ્ધાન્ત- 
ચર્ચા ન કરવામાં, અતે તેમ કરવાથી એ વ્યક્તિ કે સમાજને કાંપકિ 

આધાત પહોંચે તો તે ન પહોંચાડવામાંયે કર્તવ્યતો' ભેગ થાય છે. 

થૈત્રશાસ્રનો કાઈ એ અભ્યાસ કર્યો તેનાં ઢક્રે! વર્ષ પહેલાંમે 

લેકાએ ઉગ્ચાલનદંડતો લાભ લીધો હશે એ ખરૂં; પણુ એ લાભ 

અતિ સર્યાદ્તિ જ હતો. એના સિદ્ધાન્તના જ્ઞાન પછી એ લાભ 

હતતરોગણે! વધી ગયે!. કુદરતતા કેઈ કાયદાતે ભલે અણુશીખવી 

અુદ્ધિથી અમલ થતો હોય અને કરાવી શકાતો હોય, પણુ એ 

કાયદો સમન્યા પછી એના ખુદ્ધિપૂર્વક ઉપયોગનો લાભ છશનરે- 

ગણા વધી નય છે. હિંદુમુસલમાન ઝગડાના સંબંધમાં પૂત્ત્ય 

ગાંધીજએ પોતાના લેખથી સનાતની, આર્યસમાજ અને મુસલમાન 

ત્રણે પક્ષોના રોષ વહોરી લોધો, ફૂતચં-વાંદરાં વિષેની ચર્ચા * 
ઉપાડી અને વાછડાતો પ્રાણ સુકાવો જેતવૈષ્ણુવાતો રષ વહેરી 

લીધો, અસ્પૃશ્યતા વિષેના પોતાના વિચારોથી સનાતતીએ તથા 

જટલાક હરિજનોનોયે રોષ વહોરી લીધે; એ બધી બાખતોમાં 

હજુ વિચાર્‌ ફેરવવાને ભલે અવકાશ હોય, તેમતી પદ્ધતિમાં ભલે 

“કાઈને દોષ લાગે, છતાં એ રોષ વહોરીને તયા આઘાત પહોંચાડીને 

પણુ પોતાનો મંત મગટ કરવો અને સિદ્ધાન્તચર્ચા ઉપાડવી એ 

એમની સ્થિતિના લેકકનેતાને ડર્તત્યરૂપ જ ચાય છે એમ સ્વીકાર્યા 

વિના ચાલે જ નહિ. 


સારાંશ એ કે ઊપલી દલીલોથી મતત્રકાશન કે સિહ્ધાન્ત- 
ચર્ચા કરવાતું કર્તવ્ય 'હોય જ નહિ, અથવા એમાં કાંઈ અથે જ 
“. મનથી એવું ડરતું નથી. જૌ 


૧૨૮ 


ચર્ચા પર અ'કુરો! 


$ હવે ચર્ચા કે મતપ્રકાશન ઉપર અંકુરો! મૂકનારા નિયમોતે! 
ચર્ચા પર અ“કુશે! વિચાર કરીએ, 


મતપ્રકાશકની ટીકાપદ્દતિ ગમે તેટલી ગભીર અને પ્રતિ- 
પક્ષીની માન્યતાઓના મૂળમાં જ પ્રહાર કરનારી હોય, છતાં તે 
વજૂદભરી, મર્યાદાભરીં અને વજનદાર હોવી 

ઉદારતાની જરૂર જેઈ એ. પ્રતિપશ્ઞીનો મત પાકા ઢોંગ ઉપર જ 
રચાયેલો છે એવા આક્ષેપ કરવામાં નથી 

ગ્રેતિપક્ષીને ન્યાય મળતો, અતે નથી આપણામાં સમતોલપણું 
આવતું. છતાં નવા મત પ્રગટ કરનાર જૂના મત ધરાવનાર સામે 
ઘણીવાર આવી જ રીત અજમાવે છે. ચુજરાત માટે કદાચ આપણે 
એમ કહી શષ કે સત્ય વસ્તુસ્થિતિને અતુલક્ષીને જે કઠોર 
ટીકા કરવામાં સ્વામી દયાનંદ સરસ્વતી એક્કા હતા, તે ટીકાથી 
જે પરિણામ આવવાતું હતું તે આવી ચૂડયુ* છે. હવેતો સુધારક 
પૂર્મંત પર ઢૉંગ, દંભ વગેરેના આક્ષેપાયી હુમલે કરતો નથી, 
પણુ તેતે બુહ્દિથી સમન્વવાને। પ્રયત્ન કરે છે. પણુ ગુજરાતમાંયે 
આ સ્થિતિ નિશ્ચિતપણે આવી છે એમ કહેવાય નહિ, અતે ખીન્ન 
ત્રાન્તામાં--નિશેષે રી મહારાષ્ટરમાં--ઝેરવેરભર્યા આદ્ેપા કરીને જ- 
સામા પક્ષતી નિર્બળતા સિહ કરવાતા ઘણીવાર ગ્રયત્તે! થતા હોય છે. 


* : શે!ડાં વર્ષ પર આપણુ! દેશના ત્રણુ બળવાન પથેો--સનાતની, 
આર્યસમાય૭ અતે મુસલમાન--તણે પોતપોતાના મતભેદો દર્શાવવામાં 
જે અનુદારતા અતે દ્રેષનું દરીન કરાવતા તેડું 
તણ પસ્ષ્પ'થોદ ઘણાને સ્મરણુ હશે. તેથી કોઈ પણુ તટસ્થ 
સત્યસોાધકને ભાગ્યે જ એકે ગત્યે સહાનુભૂતિ 

ઉત્પ થઈ શકતી. કારણુ કે, ક્યારે કાઈ ધર્મ ક સેપ્રદાય કે ; - 


૧૨૬૯ 


સત્યમય જીવન 


પક્ષમાં અતુદારતાનેો પ્રવેશ થાય છે ત્યારે તેમાં રહેલો સત્ય અંશ 
પણુ એટલો ઝાંખા થઈ જય છે કે એટલા અંશને શોધવા કે 
મેળવવા માટે એ ધર્મ કે પક્ષના અનુયાયી બનવા જેટલું ભાગ્યે જ 
એમાં આયર્ષણુ રહે છે. થોડાં વર્ષ પૂર્વે ચુસ્ત સનાતની, ચુસ્ત 
આર્યસમાછી અને ચુસ્ત મુસલમાનની મનોવૃત્તિ કેવા પ્રકારની હતી, 
અને તેમનામાં કેવા પ્રકારની અવુદારતા અને મતાંધતા વતતી 
તેને થોડા સ્પજ્ટ શબ્દમાં રજૂ કરવી અયોગ્ય નહિ થાય. કારણકે 
એ ત્રણુ પંથાના ઝગડાથી આપણા દેશનું વાતાવરણુ ડહાળાયેલું 
રહેતું, અતે એ ઝગડાએઓની પાછળ કોઈ એવા મુદ્દાઓ નહોતા 
જ જેને પરિણામે ભવિષ્યમાં કાઈ મહાન સત્યતેં સ્વીકાર્યા વિના 
છૂટકો જ ન ચાય; અથવા એમ કહો ક એ ઝગડાએના મુદ્દાઓ 
મેરેભાગે એવા જ હતા કે જે દરેક પંથના લાંબા ભવિષ્યમાં 
ઢીલા અંશે જ લેખાય, અતે દરેક પંથને એ છેડચે જ છૂટકે 
હોય. સદ્ભાગ્યે એ સ્થિતિ હવે એટલી જ ડહોળાયેલી રહી નથી. 
છતાં, એનાં ખીજ નિમ્રૂ'ળ થયાં નથી તેથી એમના ૬છ્ાન્તથી 
ગસ્રતપ્રકાશનને! કેયા ગોકાર થોગ્ય છે અતે ડયો અયોગ્ય છે તેનો 
કંઈકે ખુલાસો કરી રાકું એટલા જ હેતુથી એ ભૂ'સાતા ઝગડાઓ નો 
ઉદ્લેખ કરું છું. 
માણુસ ખીન્ન મતના માણુસ પ્રત્યે કક ભાવનાથી જુએ 
છે, તેના ઉપર મતગપ્રકાશનની યોગ્યાયોગતાનો કેટલેક અંરો 
આધાર છે. મને મારા મતોના ખરાપણા વિષે ગળા સુધી વિશ્વાસ 
હોય, ખીન્નતો મત સાચો ન જ હોઈ શકે એવી પરિપૂર્ણુ ખાતરી 
હોમ, ખતાં આને લીષે મને નને બીજા મતતો અનુયાયી તિરસ્કાર- 
પાત્ર, નરકતેો અધિકારી કે હણુવા યોગ્ય લાગે તો હું મતાન્ધતા 
અતે અનુઘરતાને! દોષ કરું છું એમ ડહેવાય. 


૧૩૦ 


ચુસ્ત્ત સતાતતી 


તે વખતના (અને કદાચ આજનાયે કેટલાક ) ચુસ્ત સના- 
ન્તનીની મનોવૃત્તિ નેયું તે જણાશે કે એ નનતે શાસ્ત્રોની સર્વ 
રી આત્તાઓ પાળતો હોય કે ન પાળતો હેય, 
ચુસ્ત સનાતની એ શુતિ, સ્મૃતિ, પુરાણું, આગમ, નિગમ, 
રી સુભાપિત, રૂઢિ એ સર્વે પર અપાર શ્રદ્ધા 
“દર્સાવતે!; “કાઈ ભૂતકાળમાં જે કાંઈ શાસ્્ર તરીકે અથવા રૃઢિથી 
ગ્રયલિત થયું હોય તે એને ત્રણે કાળ માટે સાચું, અનુસરવા જેવું 
અતે વદ્ય લાગતું. એવી શ્રદ્ધા એને ભલે હોય, પણુ એવી શ્રદ્ધા 
"કાખીતે એ અટ#ી શકતો નહિ, જે એના જેટલી શ્રદ્ધા ન ધરાવી 
શકે તેને એ ઉપેક્ષાણતિથીમે સહન કરી શકતો તહિ. એવાને એ 
-નાસ્તિક કહેતો અતે એને નેતા જ એને! ક્રોધ પ્રગટી ઊઠતો. 
ગએ જન્મોજન્મ નીચ મોનિઓનોા અને નરકને અધિકારી યશે 
એમ એ માનતો એટલું જ નહિ, પણુ વિધિનો ચુસ્ત પૂનતરી 
છતાં એ માન્યતા પ્રગટ કરવામાં તે કોઈ વિધિનેષે અનુસરવાની 
“આવશ્યકતા સમજતો નહિ. એની સાથૅ એકમત ન ચનાર્‌ પ્રે 
“એને તિરસ્કાર અથવા તિરસ્કાર્રામાશ્રેત કસ્ણા રહેતી. 


ચુસ્ત આર્યસમાછીતી મનોજૃત્તિ કિંચિત જુદા પ્રકારની રહેતી. 
સ્વામી દયાનંદ સરસ્વતીએ જે ધર્મો, સ્રંપ્રદાથો ક મતોનું ખંડન 
કર્યું છે તેના પ્રવર્તક ભુલાવામાં પડેલા હતા 

ચુસ્ત % અજ્ઞાન હતા એટલું જ એ માનતો નહિ, 
આચસશમાછી કિંતુ તેએા પાખેડી અને દંભી હતા તથા 
૧સા કમાવા કે બીજી મલિન વાસનાએ 

ત્રાયવા માટે ભોળા અને અજ્ઞાની લોકોમાં નવાનવા પચે અને 
નહેમી માન્યતાએ। ફેલાવવાવાળા હતા એમ એ માનતો. વળી એ 
ઝમ પણુ માનતો કે આ બધું સ્વામી દયાતંદ સરસ્વતીએ એટલું 


૧૩૧ 


સત્યમય જીવત 


નિર્વિવાદપશે સિદ્ધ કર્યું છે કે જે એ પુરાવાઓતે ન સ્વીકારે અને 
આર્યસમાજને સંદેશો ન માતે તે સ્વાર્યથી કે જણી ખૂજતે સત્યથી 
દૂર રહેવા ઇચ્છે છે. આથી એતે કોઈ પણુ બીન્ત મતપથ માટે 
“ક તેના અતુયાયી માટે આદર રહેતો નહિ, અને સહાનુભૂતિ એથીયે 
એઇ રહેતી. આર્યસમાજના સતોની સત્યતા વિશે એનો એટલો 
ખધેો આત્મવિશ્રાસ અને, તેને પરિણામે, ગર્વ યતો કે એ ખીજ 
જાઈ પણુ મતની કે મતવાળાની ટેકડી કરવા અતે તેતા ગ્રત્યેતો 
પોતાનો તિરસ્કાર બતાવવા પોતાને પૂર્ણુ અધિકારી સમજતો. 
ઔ્્ત મતવાળાને એ ખે “તનું જ નોતરું આપતતોઃ કાં તો અમારામાં 
ભળે, નહિ તો લડવા આવે. 


સુસ્ત મુસલમાનની અન્ય ધર્મીઓ પ્રત્યેની વૃત્તિ કાંઈકિ 
સનાતનીના જેવી અને કાંઈક આર્યસમાજીના જેવી ગણાય. જેમ 
સનાતનીની ખુદ્ધિ હિંદુધર્મશાસ્્રોને સર્વથા 
સુસ્ત સુસલમાન રરણે હતી, તેમ ચુસ્ત સુસલમાનતી ધઃરલામી 
શાસ્્રોને શરણે હતી. વળી, જે મુસલમાન 
નથી તે નરકમાં જ જવાતો છે એ વિષે એના મનમાં શંકા જ 
નહેતી. આર્યસમાછતી જેમ એને પણુ પાતાના ધર્ષતી માન્યતા- 
ઝની સત્યતા વિષે એટલે! બધો આત્મવિશ્વાસ અતે તેતે ગર્વ 
રહેતો કે જે તેતો સ્વીકાર ન કરે તે કાંતો પાપી છે અયવા 
સૂગ છે એમ એને લાગતું. પાપી લાગે તો તે પ્રત્યે તિરસ્કાર 
હોવા એને સ્વાભાવિક લાગતો, અને મૂ હેય તો તેનું હિત એની 
સંમતિ વિના અતે એને છેતરીનેયે કચ્યું યોગ્ય છે એમ 
સમજી એને ગમે તે પ્રકારે સત્યધર્મમાં લઈ લેવો એતે એ 
સતર્મ સમજતો. 
આ રીતે સનાતની અને મુસલમાન બતેએ પોતાની યુદ્ધિ 


૧૩૨ 


બુન્વિને જ જગાડવાની જરર 


“ઉપર અતિશય ટૂ! મર્યાદા મૂકેલી હોવાથી, ખીન્તને તેની ખુદ્ધિને 
નગ્રત કરી પોતાના મતને કરવાની જરૂર જણાતી નહિ. આર્ય- 
સમાજ ખુષ્ધિતે ન્નત્રત કરવા ઇચ્છતો, પણુ એનામાં ધીરજ 
નણેતી, તટસ્થતા નહોતી અને, જેમ મુસલમાન પ્સ્લામ પાસેથી 
"શીખેલી ખુદ્ધિતે ખુદ્ધિનો પરાકાટા સમજતો તેમ, ગએ સ્વામી દયાનંદ 
સરસ્વતી પાસેથી લીધેલી દ્્િને જ બુદ્િની પશાકાઇ સમન. 

આ રીતે ત્રહેમાં જુદીજુદી રીતે મતાંધતા અને અનુદારતા 
"હતી. મતપ્રકારાન “કે સિદ્ધાન્તચર્ચા આ ગ્રકારે ન થવાં જેઈ એ. 


હ મત પ્રગટ ફરનારે કે સિહ્ધાન્તચર્ચા ઉપાડનારે કેવળ 
શ્રદ્ધાથી નહિ પણુ છુદ્ધિથી અથવ! સ્વાતુભવમાંથી ખોલવું જેઈએ, 
અને સાંભળનારની કેવળ વિશ્વાસ મૂકનારી 
બુષ્દ્નિતિ જ થહ્દા નહિ, પણુ અનુભવ પ્રત્યે લઈ જનારી 
જગાય્વાની જર્‌ર થહ્ધાને અથવા તેની છુદ્ધિને ન્રમત કરવી 
જેઈએ. પોતાનાં છુદ્ધિ કે અવભત્ર કોઈ 
શાસ્ત્ર, પેગબર કે ગસ્ટ્દારા પ્રાપ્ત થયાં હોય એમ બને; એમના 
પરની ચદ્ધાને થીધે ન એમની ખુદ્દિગે અમુક એક પ્રકારનું 
વળણુ લીધું હોય અથવા તેતે અમુક અનુભવ થવા હોય એમ 
પણુ બને. પોતાના મતની સત્યતા વિષ એને ગળા સુધી ખાતરી 
“હોય એ પણુ અનોગ્ય જ છે એમ ન કહેવાય. છતાં એણે જે 
સાન્યતાગ્એા બાંધી હોય તે રાસ્રો, રહલ કે સરતી વાણી સાંભળી, 
તે ૫૨ પોતાની જેટલી બુદ્ધિ હેય તેટલી દોડાવી અથવા જે 
“અનુભવો ધયા હોય તે પરથી ખાંધી હોવી ન્નેઈ એ, અને એ 
ગીતે જ એણે સાંભળનારનો મત ડ્દેરવવા મથવું જેઈ એ. 
પોતાની માન્યતાઓનો જેટલો ભાગ એ કેવળ શ્રદ્ધાથી નન 


૧૩૩ 


સત્યમય જીવત 


સ્વીકારી લેતો હોય તેટલા ભાગને! સ્વીકાર કરાવવા એણે આગ્રહ 
ન રાખવો જેઈએ; અને મ્રતત્રકાશન કે 
જનકલ્યાણ પર જ સિદ્ધાન્તચર્ચા કરવામાં એનો ઉદ્દેશ ખીન્નને 
દૃષ્ટિની જરૂર જતવાતે કે પોતાનો પક્ષ વધારવાતે ન 
હોવો જેઈએ, પણ પોતાનો મત સ્વીકારવામાં 
જનકલ્યાણ રહ્યું છે એવી એની પ્રામાણિક માન્યતા હેવી જેઈ એ. 
જે મતપ્રકારદ આવી વૃત્તિ રાખે તો એ સામાની બુદ્ધિને 
પ્રેમ અને આદરથી *તગ્રત કરવાનો, અને તેની શ્રદ્દાએતી ઠેકડી. 
ન કરતાં સમભાવપૂર્યક તેની છુદ્ધેમાં તે પ્રત્યે શંકા નિર્માણુ કરવાને, 
અને એ રીતે એને આઘાત પહોંચે તો પહોંચવા દેવાનો ગ્રયત્ન કરશે. 
આમ કરતાંયે સમાજમાં કલહ નમે એમ ખતે. કારણુ, 
3 મતપવે/ન( ગચારકાને મતપ્રચ(રમાં એહિક સ્વાર્થ રહેલે/ 
હોય છે અને તેથી એના ગ્રચારમાં દંભ અને 
છતાં, કલહને) પાખંડ પરાદાપૂર્વક પણુ ભેળવવામાં આવે 
સ'ભવ છે-એ સ્વામી દવાનંદ સરસ્વતી કે ટૉલ્સ્ટોયતો 
આક્ષેપ ખોટો જ છે એમ હગ'ેરાં કહી 
શફાય નહિ. કેટલીક જગ્યાએ ઇચ્છા છતાં વધારે ઉદાર દષ્ટિથી 
નેવું અરાકચ જેવુ લાગે છે. આથી પોતાને વિરોધ ગ્નહેર કરનાર. 
જ નવો સિહ્ધાન્ત રજૂ કરનાર ગમે તેટલી શહ છુહિ કે સૌજન્ય 
દાખવે, તાપણું જે વિચારનું એ ખંડન કરં તે વિચાર ચાલુ 
રાખવામાં જેમને સ્વાર્ય રહેલો હોય તેમને રોષ વહોરી લેવો 
અંનેવાર્ય છે, અને તેથી સમાજમાં પ્રચંડ ટલહ તમે એ સંભવનીય 
છે. નવો મત જૂનાયી જેટલે પાયામાંથી જ જુદ્દો પડતે! હોય 
તેટલે! એ કલહ વધારે તીત પણ થાય. ફારણુ, પાયામાં જ જુદે? 
સિદ્ધાન્ત એનું નામ જ ક્રાન્તિફારક વિચાર. એ રષ કે ડલહનું. 


૧૬૪% 


ચર્ચાના પ્રસગે! 


“જોખમ ખેડે જ છૂટકો થાય. પણુ નવા સિદ્ધાન્તવાદીની ખુદ્ધિ 
જેટલે અંશે શુદ્ધ અતે સૌજન્યભરી દરો તેટલે અંશે એ કાન્તિ 
વધારે સૌમ્ય, અને સત્યને સ્વીકાર વધારે જલદી, થવાનો સંલત રહેશે. 


હ અત્યાર સુધી મતગ્રકાશત “કે સિદ્ધાન્તચર્ચા કરવાં હોય 

તો કેવી વૃત્તિથી અને પદ્દિથી કરવાં જેઈએ તેનો વિચાર 

થમો. પણુ એ કરવાતું કેયા પ્રસંગોમાં 

ચર્ચાના પ્રસગે! ટર્તવ્યરૂપ થાય છે અને કયા પ્રસંગોમાં નથી 
થતું એને વિચાર કરવો બાકી રહે છે. 


૧. આમાં પહેલો નિયેધાત્મક નિયમઃ કોઈ પણુ માણુસ 
બહુમાં બહુ એટલી આશા રાખી રકે ક તેમની આગળ આપણે 
વિસ્દ્ઠ મત પ્રગટ કરતાં ખ્યામોથી રાષ્ખીએ. પણુ તેથી આગળ 
જઈ આપણે ખોટી અતે કૃત્રિમ માન્યતા પણુ ગ્રગટ કરીએ એવી 
આશા રાખવાતેો તેમને કશો હક નથી. 

૨. બીને વિધેયાત્મક નિયમ : «યારે પાતાના વિચાર રજૂ 
ફરવાનો પ્રસંગ સ્પણ્પશે પોતા આગળ ખડે થાય, ત્યારે પોતાના 
વિચારે જેવા હેય તેવા મોકળે મતે પ્રગટ કરવાની તેતી ચોખ્ખા 
કરજ છે, અને તેમ કરવાને તેનો હક પણુ છે. 

આ પરથી ઉપર જે ખામોશી રાખવાને પગંગ કલા તે 
ત્યાર જ ૩પસ્થિત થાય છે, ન્યયારે મત પ્રગટ કરવાની સ્પજ ફરજ 
ઊભી થર્છ ન હોય. 

૩. આવી સપણ ક્રજ કથારે ઊભી થાય, તેને લગતો. ચક 
નિયમ આ છેઃ ન્યાં મૌન રાખવાથી પોતાની સમ્મતિ હશે એમ 
મનાવાને। સંભવ હોય અને એની સમ્મતિ નથી પણુ ઊલટ! વિરોધ 
છે એમ નનહેર કરવાને તેતે! હેતુ હોય ત્યાં તેને પાતાતે! મત પ્રગટ 
કરવાની ફરજ ઊભી થાય છે. 


૧૩૫ 


સત્યમચ જવન 


૪. આ પરથી ચોથે નિયમ નીકળે છે કે સીધી કે આડ- 
કતરી રીતે ખોટી પ્રતિજ્ઞા કરવામાંથી સત્યાત્રહીએ મુક્ત રહેવું 
જેઈએ. સીધી રીતે એટલે, દા. ત., ખોડી ગ્રતિત્ઞા કરીને. 
આડકતરી રીતે એટલે, દા. ત., એકાદ માણસ કે!ઈ ધાર્મિક કે 
સામાજિક મનાયેલી ક્િવિધિને કેવળ વહેમતું ચિદ્ધ અતે સમાજમાં 
નુકસાનકારક માનતો હોય, અથવા મનને છેતરનારી માનતો હોય, 
છતાં એવી ક્યાવિધિ વખતે હાજરી આપે, અગર તેમાં સહકાર 
આપે, તો તેણે આડકતરી રીતે ખોરી ગ્રેતિસા કરી કહેવાય. 


$ ધાર્મિક માન્યતામાં ન્યારે એક જણુના વિચાર કુટુંબના 

ઔન્ત માણુસોથી જુદા પડી દ્તય ત્યારે હંમેશાં નાજુક સ્થિતિ 

ઉત્પન્ન થાય છે એતે। બધાતે પરિચય હરી. 

કુટુંબમાં મતભેદ માબાપ સનાતની હોય અને દીકરાની 

આર્યસમાજમાં શ્રદ્ધા ખેસે, પત્ની જૂના 

વિચારની હોય અને પતિ સુધારામાં ભળે; ભાઈ વચ્ચે ધાર્મિક 

શેંઘે ઊભા થાય; ત્યારે એકખીન્ન વચ્ચે હેતપ્રીત ળવી રાખ્યા 

છતાં દરેક જણુ પોતાના અંતઃકરણુની ગ્રતીતિને વળગી રહી રકે 

એવો મેળ બેસાડવો! અતિશય કઠેણુ યાય છે. આથી ઉપરના નિયમોની 
શર્ચા કરતાં મોર્લી કેટલાક સંબંધોનો વીગતવાર વિચાર કરે છેઃ 


તેમાં, પહેલાં, માતાપિતાના સંબંધમાં મૉર્લો કહે છે કે 
જવનમાં માત્ર એક, અને કેવળ એક જ, સગપણુ એવું છે કે, જેને 
વિચારીને, સ્પણ્ટ ભાષણુ ખીજે બધેય પ્રસંગે 

મોર્લીને મત -મવસ્યક હોય છતાં અહીં મૌન ઉચિત થાય 
છે. આ સગપણુ સતાન અને માતાપિતા 

ત્રચ્ચેનું છે. ન્યારે પોતાનાં પુત્ર કે પુત્રીને પોતાના ડુળધર્મ 


૧૩૬ 


ટીકા 


કુલાચાર વિષે અશ્રદ્ધા ગ્રેગટ કરતાં સાંભળવાથી માબાપને “મરેખરી 
ઊંડી વ્યા થાય ગેમ છેય, ત્યારે એમ લાગે છે દે બાળદાતે 
તેવા સિદ્ધાન્ત વિષેનો પોતાને અવિશ્વાસ ચુસ રાખવાને અધિકાર 
છે. સામાન્ય રીતે માતાપિતાને! સંતાનો ઉપર એક પ્રકારનો એવે 
દાવા છે કે જે જગતમાં બીન્ન કોઈને રહેતા નથી, અતે તેથી 
બઆળક્તે પોતાનાં માળાપ શઆગળ પાતાના મતતે! બોધ રેતાં 
અચકાવું પડે તા તેયી પોતાના આત્માને હણે છે એમ માનીને 
ડુઃખિત થવાને ઝાઝું ટાર નથી. 

જ્યાં માતાપિતા અને સંતાન વચ્ચે ખીજ રીતે પેમસંબંધ 
“લો છે ત્યાં ન મોર્લ્ોએ ઉપર સૂચવેલા નિયમનું પાલન આવસ્યક 
માન્યું છે. આમાંમે એમણે એક અપવાદ સગવ્યો છે. એ કહે છે કે જે 
“તમને એમ ખરેખર વિશ્ચાસ ચર્થ ગયે! હોય કે સાન અતે આનંદથી 
પૂર્ણ એવો એક ભવ્ય બોધ ઈશ્વરે તમતે સણાગ્યો છે, તો તમારા 
વદાલામાં વહાલા જનોને તે પહોંચાડવાની તમને તીવ્ર અભિલાયા 
શાય એે અરાકય નથી, એટલે કે એ સ્થિતિમાં માતાપિતાને પણુ 
બોધ દેતાં અગકાતું નહિ. પણુ એવું કાંઈ ન હોય તો આપણે પિતૃ- 
ભાકેતેની બધી મધુરતા કેવળ કડવા વાદવિવાદમાં ખઈ બેસવાની 
૬ચ્છા ન કચ્વી જોઈ એ- 


મને લાગે છે 3 મોર્લાએ અહીં ખબેત્રણુ જુદીજુદી મહૃત્તિઆનો 

શેળસેળ કયા છે, અતે તેથી કુટુંબના જુદાજુદા સંબધોમાં જુદી- 

જુદી ૬ૃત્તિ ધારણુ કરવી ન્તેઈ એ એમ કહેતા 

ટીકા જણાય છે. પણુ પાતાના મતવિસ્દ્ઠ વતન, 

મૌન, મતપ્રકારાન અને મતતો ઉપદેશ એ 

-ચારે એકબીન્નથો, વસ્તુતઃ નહિ તોયે અવુક્રમમાં, જુદીજુદી 
ગ્રર્ણત્તએ! છે. 


૧૩૭ 


ક્ષત્યમય જવન 


કાઈ પણુ વિષયમાં જુદે! મત ધરાવનાર માણુસે ડુડુંબ 'ે 
સમાજમાં કચારે પોતાના મતથી વિસ્દ્ધ વર્તન કરવું યોગ્ય ગણી 
શકાય, કારે મતવિર્ઠ ન વર્તતા છતાં કેવળ મૌન રાખતું 
યોગ્ય ગણાય, કચારે મૌત રાખીને ખેસી ન રહેતાં પોતાતો મત 
પ્રગટ કરવો આવસ્યક કહેવાય, કયારે કેવળ પ્રગટ કરીને બેસી 
ન રહેતાં તેની ચર્ચા પણુ કરવી આવશ્યક થાય, અને કયારે 
તૅટલાથીયે ન અટકતાં પોતાના મતતે। પ્રચાર કરવાની ચળવળ 
કર્વી આવશ્યક થાય, એ વિષયના નિયમો વધારે વ્યાપકપણે 
વિચારવા જે એ. કારણુ કે જે મતપ્રકાશન એ સત્યોપાસકની 
પવિત્ર ફરજ થતી હે!ય તો તેમાં સામેની વ્યક્તિ અતે પોતાની- 
વચ્ચે પિતાપુત્રતો કે ખીનને કોઈ સંબંધ છે એ વિચાર અપ્રસ્તુત 
છે. કારણુ કે, મોર્લીગ જ આગળ ડહ્યું છે તેમ, સત્ય બોલવાથી 
માબાપ અથવા ખીન્ત કોઈની અયોગ્ય અતે વધારેપડતો દાવો 
રાખનારી લાગણી ન દુખાય તે માટે જે મનુષ્ય પાતાના નિશ્રયો 
કૌટુંબિક સ્તેહભાવને અતુકૂળ કરે છે, અતે અસત્ય બોલનું એ 
કાંઈ ભારે દોષ નથી એમ માનવાતી જૃત્તિ કેળવે છે, તે મનુષ્ય. 
માટે ખરી આત્મોત્રતિ અશક્ય છે. હિંદુ શરતોએ તો સત્ય કરતાં 
જાઈ પણુ સંખધને વધારે પવિત્ર નથી ગણ્યો. 

“ કુળને તજીએ, કુટુ'બને તજએ, તજએ માત ને ખાપ રૈ; 


“ બ્રગિની-સુત-દારાને તજએ, જેમ વજે ક'ચુકી સાપ રે. “ 
(નરસિહ મહેતો » 


બીજી બાજૂથી, જે મત ગ્રગટ કરવો કર્તવ્યરંપ ન હેય 
તો દુભાનાર વ્યક્તિ કુડુંબબહારની હોય % ઘરની તેતી જત્તિને 
સરખી જ પવિત્ર સમજવી ન્ેઈ એ. માતાપિતાનો સંબંધ અત્યત 
નિકટનો અતે પવિત્ર છે ખરો; તેમનો આપણુ ઉપર ધણે! ભારે 
દાવા છે એમાં પણુ ના નહિ. આથી સ્તાભાવિક રીતે જ તેમની. 


૧૩૮ 


લેખકને મત 


લાગણી દુભાય એવું કરતાં પહેલાં ધાર્મિક વૃત્તિના પુરુષ ઠુજાર- 
[વિચાર કરશે. પણુ તેને અર્થ એ થયો કે એણે ખીન્તની વૃત્તિ 
દુભાય ગેવું કરતાં પહેલાં એને માબાપની જગ્યાએ મૂફી ડર્તવ્યા-- 
ડર્તત્યતો નિણૂય કરવો જેઈ એ. 


$ હારે આ વિષયમાં મોર્લીના વિચારો બરાબર રજૂ 
થયા નથી એમ મને લાગે છે. માસ વિચાર 
આ પ્રમાણે થાય છેઃ 


૧. સતપકારન કે સિદ્ધાન્તયર્ચાની બે પદ્ધતિઓ છેઃ અમુક 
વ્યક્તિ અથવા નિશ્ચિત વર્ગને ઉદ્દેશીને; અતે સેઘશ્ટદિન્યાયે--એટલે કે 
સામાન્ય જતસમાજને ઉદ્દેશીને. બનેને માટે એકસરખા નિયમ ન હોય.. 


૨. ખીજું, ચર્ચાના વિષય ગ્રમાલે પણુ જુદા નિયમો યાય. 
જે સિદ્ધાન્ત એવા ગ્રકારને! હોમ કે તેને સ્વીકારવાથી જવતમાં 
ક આચારમાં કરફ પડે એમ હોય તેવી સિહ્દાન્તચર્ચામાં જે 
ગ્રકાગ્તું કતેવ્ય ઉત્પન્ન થાય છે, તેવું ન્યાં એવું કશું ન હોય પણ્‌ 
જવળ સત્ય ર્માહેતી કે તર્કેટષ્ટિએ જ એતું મહત્ત્વ હેય ત્માં ઉત્પન્ન 
ચવું નથી. દા. ત., મૂર્તિપૂઝત કે અસ્પૃસ્યતા વિષે સત્ય રું એ ચર્ચા 
જવનસ્પર્શા છે. એની 1વિવેકયુક્ત ચર્ગાને જેટલી ડર્તવ્યરૂપ લેખો 
શકાય, તેટલી જ રૈવવાદ વિરુદ્દ પુર્ષાર્યવાદની, અથવા હિંદુસ્તાનતે 
આઘાણુધમે ડુબાડયું કે બૌદ્ધર્મે એ ચર્ચા કર્તવ્યરૂપ ન કહેવાય. 

ત્યારે, પહેલાં, આપણે વ્યક્તિ અયવા નિશ્વિત વર્ગે આગળ 
કયારે ચર્ચા વિના કેવળ મતપ્રકાશન જ 
આવશ્યક થાય છે, અતે ડયારે ચર્ચા પણુ 
આવસ્યક ચાય છે તે તપાસીએ. 

૧. કાઈ માણસે ચુક માન્યતાઓનો ત્યાગ ડર્ષો હેય. 


લેષ્ખફનોા મત 


વ્યક્તિ સાથે 
ચર્ચયના નિયમે॥ 


૧૩૯ 


સત્યમય છવન 


“પણુ એને એળખનાર અમુક વ્યક્તિ કે વંડી એ વાત જણુતો 
“ન હોય અથવા એ માન્યતાઓ એ સ્વીકારે જ છે એમ એના 
“કાઈ પણુ વચન કે વર્તન વિનાયે માતી લેતો હોય, તેટલા પરથી 
જ એ માણુમ પર ષૉતાતો મત પ્રગટ કરવાની કરજ આવી 
પડતી નથી. પણુ ન્તારે એવી પરિસ્થિતિ ઊભી થાય કે કાં તે 
“એણે પોતાનો મત પ્રગટ કરવો જેઈએ, નહિ તો પ્રચલિત 
માન્યતા પ્રમાણે શરૃ થયેલા કાઈ કાર્યમાં સીધી રીતે ભાગ લેવો 
જેઈએ, ત્યારે મતપ્રકાશન--ક્વળ પ્રકાશન જ, ચર્ચા નહિ-- 
-કર્તભ્ય બતે છે. દા. ત., ધારે ક એ માણુસ ગ્રહપૂકનમાં માનતો 
ન છૈય, અતે એના કુટુંબના કોઈ લગ્નમ્રસંગમાં મહરાંતિ વખતે 
તૈ હાજર હોય, તો--જે તે કુડુંબતો કર્તાપુરુૃષ ન હોય તો-- 
શ્રોતાનો મ્રહપૂશ્ત વિસ્દ્દ મત પ્રગટ કરવો જ જેઈએ એમ 
આવશ્યક નથી. પણુ એતે ને એ ક્રિયામાં સીધી રીતે ભાગ લેવા 
ક્રમાવવામાં આવે તો એણે એ વિષયમાં પોતાની અશ્રદ્ધા પ્રગટ 
કરવી ન્ેર્ધ એ, પણુ એ વખતે તેની ચર્ચાયે ટરવી જ જેઈ એ 
એમ ન કહેવાય. પોતાને એ વિધિમાંથી મુક્ત રાખવામાં આવે 
એટલી માગણી કરીને એ બેસી રહી શકે. 
૨. જ્યારે કોઈ માણુસના શણુવામાં એમ આવે કે અમુક 
માણુમો અથવા વગ* તેના વિચારો ને વર્તનને અતુકરણીય કે 
આદરણીય માતે છે, અને તેથી અસુક માન્યતાઓના વિષયમાં તે 
શન રાખે તો તે લેકોતી એવી સમજ થવાને! સંભવ છે કે એ 
માન્યતાએ એ પણુ સ્વીકારતો હશે, તો તેણે પોતાનો મત એટલે 
અંશે તે લેકોને જણાવવો જેઈ એ. એટલે કે “ ને એ માન્યતા 
“મને પણુ કબૂલ છે એમ સમજ તેનો તમે સ્વીકાર કરવા પેરાતા 
“હો તો તે ગેરસમજ છે; હું એવી માન્યતા ધરાવતો નથી ? એમ 
ત્સ્પષ્ટ કસ્યું નઇ એ. આ વિશ્વાસી જન પ્રત્યે ઊપજતું કર્તવ્ય છે. 


૧૪૦ 


વ્યક્તિ સાથે ચર્ચાના તિયખેદ 


૨. ઉપ૨ મમાણે મતપ્રકાશનને ગ્રસંગ્ર ઉત્પન થાય ત્યારે, 
અથત્રા સ્વર્તત્રપણે, કોઈ માણુસ એ પ્રશ્નતી ચર્ચા કરવા ષ્રચ્છે,. 
ત્યાર પણુ હમેશાં ચર્ચા કરવાની ફૂરજ જ છે એમ નહિ કહી શકાય. 
જે પૂછનાર કેવળ વિતેંડાવાદ કરવા આવેલે। હોવ, અથવા એતે થોડી- 
હુંર્સદ છે તે ખીન્તને સમય બગાડી ગાળવા ૪ચ્છતો હોય તો કેવળ . 
એણે પ્રશ્ન ફાઢથો માટે ચર્ચા કરવી જ જેઈ એ એવું કર્તવ્ય નથી. 

પણુ પૂછનાર લલે આપણી છુદ્ધિ કે માન્યતા વિષે અશ્રદ્ધાળુ 
હોય, ભક્ષે આપણુતે પાતાના મતમાં ડ્રેરવવાનીયે આકાંટ્રા 
રાખતો હોય, ભલે આપણા જુદા મતથી દુર્ચમત થષપે! હેય, 
પણુ ને તે શભીરપણે આપણી પાસેથી સત્ય ન્તણુવાની અથવા* 
થપણુને સત્વ સમજાવવાની રત્તિથી ચર્ચો કરવા માગણી ફરે,. 
તો તેની આગળ સિહ્ધાન્તચર્ચો કરવી આવશ્યક ચાય, આ ગ્રસેગ- 
સ્પષ્ટપણે આપણી સામે ખડા થયેલે! કહેવાય. 


૪. વળી, આપણી સાથે વિદ્યાર્થીદાવા શાખનાર--જેતે 
ચોગ્ય માર્ગે વાળવાતું આપણે માથે હોય--તેની આગળ યોગ્ય કાળે 
અને ચોગ્ય રીતે સિદ્ધાન્તચર્ચા કરવી આવસ્યક ગણાય. 

પ. તેમજ, આપણી સાથે મિત્રદાવો રખનાર--જેતાયે 
૬ નને ઉદ્દેશ સત્યની શેધ હોમ અને પખ્મેય ઉદાત્ત હાય-તે 
પોતાતી ભ્રામક માન્યતાઓને લીધે, આપણી દૃષ્ટિએ, સાચા માર્ગથો 
વંચિત રહે છે અથવા અંધારામાં ફાંદાં મારે છે એમ આપણુતે 
લાગતું હોય, તો તેની આગળ પણુ ચોગ્ય ફાળે, ચોગ્ય રીતે અને. 
ચેગ્ય માત્રામાં સિદ્ધાન્તચર્ચા ટર્વી આવસ્યક ગણાય. વિધ્રાર્ચો 
અને મિત્રની વચ્ચે એટલે! ભેદ રહે કે વિદ્યાર્થીને જે રીતે સિદ્ધાન્ત 
સ્પછ્ુ સમશ્નય તેવી દરેક તક આપણે ન્તતે શેધધીએ, કેટલેક અંશે 
એમાં આપશે પ્રચારક ( મિરાનરી ) વૃત્તિ પણુ ધરાવીએ એમ. 


૧૪૧ 


ક્ષત્યમય જીવન 


“ બને; કારણુ કે એશે પોતાનો ભાર આપણી ઉપર નાંખેલો ગણાય. 
"પરંતુ મિત્રને ન્યારે સમજાવવાને। પ્રસંગ થાય ત્યારે જ સમજાવવાતો 
ત્રયત્ન કરી શકાય. વળી, મિત્રની સમજ્વા--અને થાયની પાસે 
* સમજવા--કેટલી સૂચિ છે તે ઉપર પણુ એ પ્રયત્ન કેટલો આગ્રહ 
નભર્યો થાય એને! આધાર રહે. 


ઠું વ્યક્તિ કે નિશ્ચિત વર્ગ સાથે ઉત્પન્ન યતી આવી ચર્ચાનો 
“વિષય જવનસ્પર્શો છે કે કેવળ સત્ય માહિતી કે શુદ્ધ તર્કની 
ન્દદ્ટિએ મહત્ત્વનો છે એ ગ્રશ્ન એક રીતે ગૌણુ છે. પણુ, વ્યાવદારિક 
૬ષ્દિએ, ખીજ પ્રકારના વિષયની ચર્ચાને કેવળ કલેશ વધે એવું 
જ પરિણામ લાવવા માટે ચર્ચવાની ફૂરજ છે એમ ડહી શકાય 
નહિ. દા. ત., ધારો કે ખાહ્મણુધર્મી અતે બૌહ્ધર્મી એવા ખે 
મિત્રો વચ્ચે હિંદુસ્તાનને કયા ધર્મથી વિશેષ તુકસાન થયું એ 
ચર્ચાને! વિષય હોય. એ ચર્ચાને પરિણામે બન્ને ધર્મો પર એકબીજા 
“કવળ આક્ષેપો મૂકે એથી વધુ કશું તીપજે એમ ન હોય, તો બેમાંથી 
“જે વિચારશીલ હશે તે એ ચર્ચાને લૅખાવશે નહિ. 


$ હવે મેધવૃષ્ટિન્યાયે મતપ્રકાશન 'ે સિદ્દાન્તચર્ચા કયારે, 
કર્તવ્યરૂપ ચાય તે જેઈ એ. . 
૧, જે માન્યતાઓને આધારે સમાજમાં અમુક રૂઢિઓ કે 
ઝગડાએ ગ્રચલિત છે, તેતી અસત્યતા અને અનિષ્તા વિષે જેની 
ખાતરી થઈ હોવ, તેણે એ રૂઢિએ અને 
ઝગડાઓના મૂળમાં રહેલી માન્યતાઓની 
સમાલેચના કરી સમાજસેવાની ઇચ્છાથી * 


સની ચર્ચા કરવી યોગ્ય છે. ન 


મેઘવૃષ્દિ ચર્ચા 


૧૬૪૨ 


ગ્રેઘવૃષ્ટિ ચર્ચા 


૨. જે માદિતી આપવા માટે અયવા વિચારસરણીના 
સંસ્કારે! પાડવા માટે ઇરાદાપૂર્વક ગ્રયત્ત ચતા દાય, તેમાં રહેલી 
ભૂલે કે અસત્યતા દૂર ટસ્‍્વા માટે, જેણે તેનો સત્રમાણુ અભ્યાસ 
ક્ષો હોય, તેણે તેતી ચર્ચા કરવી ચોગ્ય છે. દા. ત., હિંદુસ્તાનના 
પૃતિઠાસ વિષે અનેક ખોરી માહિતીઓ વિદ્યાર્થીઓને આપવામાં 
આવતી હાય, તેનો આજના જીવન સાથે કરો સંબંધ ન દખાતો 
હય તોયે, જે અર્ધે તે સંસ્ડાર ઇરાદાપૂર્વક પાડવામાં આવે છે તેથી, 
ઈાતિટાસના અભ્યાસીએ તેની ચર્ચા કરવી આવક્યક ગણાય. તે જ 
ગ્રમાણે, પ્રારબ્ધ કે પૂર્વકમૅવાદના મંડાણુ ઉપર ત્કશ્રેણી રચવાના 
સંસ્કાર હિંદુસમાજમાં ખેમાલૂમ રીતે પાડવામાં આવે છે. એના 
સ્વીકાર, અસ્વીકાર કે અઘટિત સ્વીકારથી જીવન પર કંઈ અસર 
થાવ છે જ એમ લમેશાં ખાતરીપૂર્કક કહી શકાય એમ ન હોય, 
સામે એ વિષેના જેણે સારી રીતે વિચાર કર્યો હોય, તેણે એની 
શર્મા કરવી યોગ્ય છે એટલું જ નહિ, પણુ એવા વિષયોની ચ્યા 
ન્યક્તિતે સંબોધીને નહિ પણુ મેધરૃદિન્યાયે કરવી જ વધારે યોગ્ય છે. 


૩, જે સિદ્ધાન્તતી ચર્ચા અમુક ૯૬ સુધીની પાત્રતા આત્યા 
આદ જ સદુપયોગી થઈ શકે, નહે તો દુસ્પયોગ થવાને સંભવ રહે, 
ત્તે ચર્ચા અધિકારી વર્ડ આગળ કરવી જ યોગ્ય છે, મેઘજૃદિન્યાયે 
કરવી યોગ્ય નથી. હવેના સમાજમાં આ મર્યાદા પાળવી લગભગ 
અઅરમ્ય છે, કારણુ કે છાપ"માતું મેઘર્ણણેન્યાયે જ કામ કરી શકે 
જે એમ કહેવાય. ખરતાં, ન્યાં આવો વિવેક કરવો શક્ય અને 
અઆવક્યક હોય ત્યાં તેવો પ્રયત્ન કરવો! ઘટે. દા. ત., ધાર્‌! “કે તમને 
એક એવી શોધ હાથ લામી હોય કે જેના સદુપયોગ ડરવાથી 
“કતરા સાણુસોનું કલ્યાયુ થાય, અને દુસ્પયોગ થાય તો હકારા 
ગ્રાણુસોના ઘડીભરમાં નાશ કરી રાકાય, ત્યારે એવી રૌોધ' 


૧૪૩ 


સત્યમય જીવત 


ગેઘવૃદ્દિન્યાયે જહેર કરનાર મોટું નેખમ ખેડે છે એ ખ્યાલમાં 
રાખવું નઈ એ. વેદાન્તમાં અદવો! વિષય “નિર્યણુ ' ની ચર્ચાનો 
ગણાય; જે'કે નિર્યુણુની ચર્ચા ન હેય એવું કોઈ વેદાન્તતું 
પુસ્તક નથી, એટલે એ ન્તહેર ગુમતા છે. ગમે તેમ હોય, પરંતુ, 
સાથે જ એ પણુ યાદ રાખવું કે આવા કેઈ સિદ્ધાન્તની ચર્ચા 
કરવી યોગ્ય નથી એમ કેઈ ઠરાવે તો તેનો અચે એ નથી કે 
તેણે તે માટે અસત્ય માન્યતાઓને મેઘદૃષ્િચર્ચામાં પોધવી છટે. 
ઉદાહરણાર્ચ, ઉપરનો જ “નિસુંણુ ' વેદાન્તી જે મૂર્તિપૂજા અયોગ્ય. 
માનતો હેય, તો! ન્યારે તે “ નિર્યુણુ ' નિર્પણુ ન કરી શકે ત્યારે 
મૂર્તિપૂન્નતે પોષવ્રી જેઈ એ એમ નથી ઠૅરતું. 


આ પ્રમાણે મતે મૌન, મતપ્રકાશન અને ચર્ચાના સંબંધમાં. 
કર્તવ્યનો માર્ગ લાગે છે. આમાં સામી વ્યક્તિતો આપણી સાથે 
ઢયા ગ્રકારનો સબંધ છે એ તત્તતતઃ ગૌણુ છે, જેકે મત પ્રગટ 
કરવાની ક સિદ્ધાન્તચર્ચા કરવાની આપણી પદ્દતિ ઠરાવવામાં એ. 
સંબંધ, જેમ સામા માણુસના સ્વભાવને લક્ષમાં રાખીએ તેમ, 
જરૂર લક્ષમાં રાખવા જેવો! ગણાય. 


$ પણુ મોર્લીએ જે સગપણોમાં સત્યાત્રહીની ફરજની આ 
વિષયમાં ચર્ચા કરી છે તેનું મહત્તત મૌન, મતપ્રકાયન કે સિહ્ધાન્ત- 
ચર્ચાને અંગે નથી, પણુ પોતાના મતવિરુદ્દ 

ભતવિરુદ્દ વર્તન વર્તન કરવાના પ્રસંગોમાં છે. સત્યામહીએ 
પાતાના મતવિરુહ્ વર્તવું કદી વાજબી ગણી 

શકાય કે કેમ એ પ્રશ્ન છે. થોડાં ઉદાહરણો લેવાથી આ પ્રશ્નનું 
આપણા દેશમાં કેટલું ખધું મહત્ત્ત છે તે ખ્યાલમાં આવરો. એ 
£૨5 પ્રસંગે આપણે એમ માની લધશિં કે સત્યાત્રહીને પોતાને એ 


૧૪૪ 


મતવિરુદ્ધ વર્તન 


પ્વિયામાં વિશ્ચાસ નથી, (અને તે અવિશ્ચાસની પા૭ળ એને। સિદ્ધાન્ત 
રહેલો છે): માબાપ પુત્ર પાસે ઘરની ઠાકેર્પૂન્ત કરાવા કે શ્રાદ્ધ 
કરાવવા પ્રચ્છે છે; અયવા મરણુપ્રસંગે જમણું કરાવવા માગે છે; 
અથવા માતાપિતા “કે પત્તી માને છે કે સત્યાત્રહીના પુત્રતે જનોઈ 
આપવું જેઈએ, અથવા ગુસ્મંત્ર અપાવવા જેઈએ, અયવા 
નાનપણુમાં સગપણુ કરી નાંખવું જેઈ એ; અથવા સગીર કન્યાનું 
૧ ભણતા પુત્રનું લગ્ત ટરી નાંખતું જેઈએ; અથવા ઘરમાં 
૮રિન્ટનને આવવા ન દેવો ન્તેઈ ગે; અથવા તેતો! સ્પરી ચાય તો 
નહાવું નઈ એ; અથવા ઘરમાં આવેલા વિધર્મીને ઘરનાં વાસણુમાં 
ખાવાપીવાનું આપવું ન જેઈએ; અથવા પત્ની અમુક પ્રકારનાં 
દાન, વ્રત “કે અનુષ્ડાનમાં પતિને સંકલ્પ મૂકવાના વિધિમાં સાથે 
બેસવા આમ્રઢ રાખતી હોય; અથવા પોતે વિધવાવિવાહ કે 
પરત્તાતિવિવાહ કરવા ૪ગ્છતો હોય અને માતાપિતાનો વિરોધ 
હોપ; વગેરે વગેરે હિંદુ કુડુંબમાં ધાર્મિક મતભેદોમાંથી લપજતા 
આવા બી? સેકડો પ્રસંગો કલ્પી રાકાય, આ મતબેદ કદાચિત 
સિહ્ધાન્તતો ગણીએ, તા એથી ઓછા સિહ્ધાન્તરૂપ પણુ એટલા 
જ ધાર્મિક ગણાતા ગ્રસેગા પણુ ક૯પી શકાય : જેમકે, વૈષ્ણુવ- 
પત્તી માને ક પતિએ શૌચ પછી નહાવું જેઈ એ; અથવા 
પાણીથી બાંધેલા લોટના રોટલા એદા ગણુવા જેઈએ; અથવા 
અખોટિયું પહેરીને જ જમવું જેઈ એ; અયવા કંડી બાંધ્યા વિના 
પાણીને અડવું ન નઈ એ; અથવા (જૈનોમાં) પતિએ બઢાટા ન 


“ખાવા જેઈએ, કે સર્યાસ્ત પહેલાં જ જમવું જેઈ એ, કે ચ્યૉદય 
પછીન દાતણુ કરવું જેઈ એ, વગેરે વગેરે. 


$ આવા પ્રસગામાં ઉપયોગી થઈ રકે અને સવત્ર લાગૂ 
પાડી શકાય એવા કાઈ નિયમો છેઃ આ ખાબતમાં મે!ર્લીએ કોઈ 


૧૪૫ 


સત્યમચ જીવન 


સામાન્ય સિદ્ધાન્ત સૂચવ્યા નથી. એણે કલ્પેલા પ્રસંગોમાં પ્રાર્યના 
અયવા અમુક ધાર્ચિક ક્યિઓસાં હાજરી આપવી અને અમુક 
વિધિ પ્રમાણે ખેસકું તથા ગ્રસાદી લેવી 
માર્ગદર્સક નિયમો એટલું જ કરવાનું હોય છે, એટલે એવા 
બેચાર પ્રસેગા જ ઉકેલવાતે! ગ્રશ્વ હોય તો 
માતાપિતાની પ્રસન્નતા માટે કેમ વર્તવું તેના નિવ સિદ્ધાન્તથી 
કરવાની જરૂર કદાચ જતી કરી શકાય, પણુ હિંદુસમાજમાં, ન્યાં 
જવનની એકેએક ક્રિયા ધાર્મિક લાવનાથી જ થતી હોય ત્યાં, તેને 
માટે કોઈ વ્યાપક નિયમો! હેય તો તપાસવા જેઈ એ. 
મને લાગે છે ક નીચૅના નિયમો આવી બાબતમાં કાંઈકે 
માર્ગદશેક થઈ પંડેઃ 
૧. કુડુંબીઓની જે વિધિએ એવી હોય 5 તેતે વિષે તમે 
એટલું જ કહી રકા ક તેની આવશ્યકતા વિષે તમારી શ્રહ્દા રહી 
નથી, પણુ તેથો ઊલટા પ્રકારની ક્ામાં તમારી શ્રદ્ધા છે એમ 
ન કહો શકા, અને તેવો ક્રિયાકાંડ તમારે કરવો પડે તેથી તમને ખહુ 
તો થોડી અગવડ જ સઠન કરવી પડે એમ હોય, તો કુટુંબીઓની તે 
માન્યતા શિથિલ થાય ત્યાં સુધી તેવા ક્િયાકાંડને અનુફૂળ ચવામાં 
હરકત નથી. જેમકે? શૌચકર્મ પછી નહાકું, એડી ગણાતી 
વસ્તુને હાથ લાગે તો તે ધોઈ નાંખવો, (જૈને) ધરમાં સર્યાસ્ત 
પછી ન જમવું, સર્માદ્ય પહેલાં દાતણુ ન કરવું વગેરે. પણુ એ 
રીતે વારંવાર નહાવાનો, કે પાણીની બનાવી છે એટલા જ માટે 
જાઈ વસ્તુતે એડી ગણુવાતો, “કે (જૈને) સર્યાસ્ત પછી ન જ જમાય 
“ સર્યોદ્ય પહેલાં ઘતણુ ન જ કરાય--એ ર્ટિએ। તોડવાની જરર 
ઊભી થઈ છે, એવા તમારા અભિપ્રાય બંધાયો હોય એ 
તાડવાનું પ્રચારકાર્ય તમે સ્વીકાર્યું હોય તો આ રદજાન્તો ત્યાન્ય 


૧૬ 


માર્ગદર્રાક નિયમો 


“સત્રજવાં જેઈ એ; એટલે કે એ શ્થિતિમાં તમારે મારે તમાશા 
વિચારોનો આમ્રહ રખતે ટર્તવ્યરૃપ થાય. 

૨. જે રૂહિએ એવા ગ્રેકારની હોય કે તેની સાથે ધમની 
ભાવના ન વળગાડી હોય તો તેમાં ટાંઈ નેતિક દોષ છે એમ તમે 
કડી શકા નહિ, પણુ તે નિરર્યક છે ગોટલું જ કઢી રકા, અથવા 
ઝતી સદોષતા એની નેડે અંધત્રદ્ધાથી વળગાડેલી ધાર્મિક 
ભ્રાવનાને લીધે જ હોય; અને ગે રૃટિ જે એવા પ્રકારની અકારક 
(જવકર્કા૫ ૦) હોય કે તેમાં તમારે #નતે કશું કરવાનું ન હેય, 
પણુ તમારા શરીર પર કે ઘરમાં ઢાંશ્કિ થાય તે સહન કરવાનું # 
રાય, તો તેવી રૂહિગઓને નીચેની શરતે અનુકૂળ ચવામાં હરકત 
ન રોષ: તમે કુડુંબીઓનતે જણાવા કે આમાં મારી શ્રહ્ધા નથી, 
તમારી છે; માટે મારી પાસે એતું પાલન કરાવવાની તમારે ચીવટ 
રાખવી જેઈ એઃ જેમકે, મારા ગળામાં કંદી કે જનોઈ ન હોય તો 
નમે પસ્છો તો હું તમારા પાણીને ન અફ, તમે કહો તો જમવા 
દૂય મેમું, પણુ મારા ગળામાં તે જેઈએ જ એવો તમતે આગ્રડ 
રાય તો તમારે તે મને પૂરી પાડવી જેઈ એ; છું પોતે એ વિષે 
શ્માગ્રઠ નતિ રાખું. પણુ માણસે કદી કે જનોઈ જેનું કાંઈ રાખ્યું. 
રાય તે કાઢી નાંખવું એ જ કર્તવ્ય અતે ધર્મ છે, અતે એને 
ત્યાગ કરવાનું જ તમે બધાને સમન્તવતા હો તો આ દૃજાન્ત 
સ્યાન્ય સમજવુ જેઈ એ. તેમ જ તમે મૂળથી જ કદી કે જતોઈવાળા 
ન હો, પણુ તમને પહેલી વાર એ પહેરાવવા ગ્રેયત્ન ચતો હોય તો 
ત ?ેકાણે તમારે સતામ્રહ રાખવો ન્નેઈ એ. 

ઉપર્‌ સુજખ અનુકૂળ ચવામાં સત્યાત્રહનો ત્યાગ ચાય છે 
ઝમ એ વિષે થોડોક વિચાર કરવો ચોગ્ય ચશે. આ વિધિઓ 
5% એવી કલ્પેલી છે કે જે તમે જીવનનાં કટલાંક વર્ષો સુધી 


૧૪૭ 


સત્યમય ઇવન 


શ્રદ્ધાપૂર્કક પાળતા આવ્યા હતા; તે ન પાળવામાં ધર્મની આજ્ઞાનેદ 
ભેગ થયેલો માનતા; પણુ પાછળથી તમારી તે ત્રદ્દા ચાલી ગઈ 
અને તેને અને ધાર્મિક-જીવનને આવશ્યક સબંધ છે એમ માનતા 
અટકયા. પરતુ તમારા કુડુંબીઓ તો હજુ તમારી જૂતી માન્યતા 
જ ધરાવે છે. તમારી અત્રહા કુડુંબીઓએ ન્‍તણી છે, પણ તેમની 
શ્રદ્ધા અડગ રહી છે. ખીજ બાબતોમાં તેમનું ધાર્મિક જવન અને 
તમારી સાથેનો સ્તેડસંબેધ એવા પ્રકારને! રહેલે! છે કે તેમની 
(તમારી દદિગે ભૂલભરેલી લાગતી હોય તોયે ) અડગ શ્રદ્ધા માટે 
તમને આદર જ લાગે એમ છેઃ તેઓ તમારી પાસે જે અનુકૂળ 
વર્તન પ્રચ્છે છે તેમાં તમારે કેવળ અકારકપણે ( 0તડલૉપહાં]/ 
--તમે નાતે કરું કર્યા વિના ) ભાગ લેવાનો છે; (ટહી કે જ્તોઈ, 
ત્તાડવાં નહિ કે તૂટયાં હોય તો ફરીથી બાંધવાં )) વળી તેઓની 
એ રૂઢિ પળાવવામાં એવી પ્રામાણિક માન્યતા છે કે તમે એ રૂઢિ 
તોડવામાં કેવળ કુરાગથી જ દોરવાઈ ગયા છે, પણુ જતે દહાડે. 
પાછા તેમાં શ્રદ્ધાવાન થશે, અતે તેયી ( તેમની દષ્ટિએ ) તમારા 
શ્રેયની કાળજયી જ તેએ! આવી રીતે અતુકૂળ થવા આગ્રહ 
ડરે છે; એ આપ્રહમાં ન્યાતન્નતની ખકામરજતો ડર નથી; 
વળી તમે એમને અતુફૂળ ન થાઓ તો તેમતે એક એવું ધર્મ- 
સંકટ ઊભુ થતું લાગે છે કે કાં તે તેમણે તમારે! ત્યાગ કરવો 
નઈ એ અથવા પોતાના ધર્માચરણુને ત્યાગ કરવો નઈ એ. આ, 
સ્થિતિમાં તમે અનુકૂળ ચવાની જૃત્તિ સ્વીકાર તો તેમાં સત્યામ્રહનો 
ત્યાગ નથી, પણુ પૂર્વસસ્કારાડું ખળ “ફૂ: કરીને નાથ કરી 
શકાતું નથી, એ અનુભવનો જ સ્વીકાર છે અને તેતો ખ્યાલ 
રાખ્યો છે એમ સતે લાગે છે. કારણુ, એમાં પોતાને મત. 
છુપાવ્યો નથી, એ તો ગ્રગટ કરેલે જ છે; એ ક્યા એવદ. 


૧૪૮ 


માગદર્રોક નિયએેદ 


પ્રકારની છે કે જેમાં તમે સક્રિય ભાગ લેતા નધી; એ ક્રિયા 
“દાઈ નતની શિક્ષાના ભષથો ડે જબરદસ્તીથી કરતા નથી કે 
તમારી પાસે કરાવાતી નથી; અને ચળવળ ડરી ગએ ક્યાનેો 
ન્યાં હોય ત્યાંધો ત્યાગ કરાવવો જેઈ એ એવું હછ સુધી તમારું 
જ્મેય બન્યું નથી. જૂ 
૩. ઉપલા જ પ્રકારની નૈતિક દોધવિનાની ર્ટિએા હોય, 
પાગુ તેમાં તમારે અતુફૂળ થવું હોવ તો કાંઈ સક્રિય કાર્ય કરવું 
[ડે એવી *તતની હોય, ત્યાંયે જે તે તમારે કુટુબીગઝાતી વતી 
અચવા એમની અવુફૂળતા સાચવવા માટે અને ખીજ કાઈ અનફૂળતાને 
અભાવે જ કરવાની હાય, તો ત્યાં એ રીતે અતૃરળ થવું ગમાં 
સત્યામ્રહત્યાગ નથી. દા. ત., તમે જે કુટુંબમાં રહેતા હા તેમાં 
તમારા સિવાયના બીશ્ત માણુસોને સૂતક ક એવી ખીછી અડચણુ 
આવી હોમ, અને તે વખતે જે દેવસેવામાં તમે માનતા નથી ત્તે 
યથાવિધિ કરવાને પ્રર્સંગ આવે, તેવી સ્થિતિમાં તમારે એમને 
અનુકૂળ બની એમનું રામ કરી આપવું એમાં સત્યાશ્રકનો ત્યાગ 
નથી, પણુ કુડુંબીઓની કેવળ એક નાનકડી સેવા જ છે. પણુ 
તમારે જ એ કરવું પડે એવી પરિસ્થિતિ ર્ઢી ન હોય, અચવા 
સેને ફશ્વાનો આપ્રહ રાખનાર કુટુબીએ જ રલાં ન હોય, ત્યાર- 
પી પણુ તમે એ ચાલુ રાખો તો તેમાં સત્યામ્રહતો ત્યાગ છે. 
જ. પણુ ઉપલા પ્રકારની જ નૈતિક દાષવિનાની 1કરેયાએ 
રોય, પણુ તે તમારે કુટેબીએની વતી અથવા એમની અનુકૂળતા 
સાચવવા માટે જ અને કોઈ ખીછી અનુકૂળતાને અભાવે જ 
કરવાની ન હોય, પણુ કુટુબતી અંદર તમારા જેવી જ સ્થિતિમાં 
કહેનાર દરેક માણુસે તે કરવી જ જેઈ એ એવો કહુબનો નિયમ 
જય, અને તેથી તમારે તે કરવી એવી આરા રાખવામાં આવતી 


૧૪૯ 


સત્યમય જીવન 


હોય, તે! તે સ્થિતિમાં તમારે સત્યાત્રડ રાખવો જ આવશ્યક- 
ગણાય. દા. ત., કાઈ કુટુંબતો એવો નિયમ હોય કે દક માણુસતે 
અમુક સમયે અમુક ગ્રાર્યનામાં કે વિધિમાં હાજર રહેવું એટલું. 
જ નહિ, પણુ તેમાં અમુક પ્રકારનાં સ્તોત્રો કે ભજતો ખોલવાં, 
અમુક પ્રતિમાની આરતી ઉતારવી કે દેડવત્‌ પ્રણામ કે પ્રદક્ષિણા 
કરવી--અને તે બધાંમાં તમતે અસત્ય લાગતું હોય તો તેમાંથી 
અલગ રહેવાની તમારી કરજ છે. 

પ. આથીષે આગળ વધીને ત્યારે એ ક્રિાએામાં ન્યાય, 
“નીતિ ક સામાનજક કલ્યાણુના કોઈ પ્રશ્નો ભળેલા હોય, ત્યારે 
તો સત્યામ્રક રાખવે! વિશેષ કર્તવ્યરૂપ થાય છે: જેમકે, પે!તાના 
સિદ્ધાન્તની વિરુદ્ હેય એવી રીતે પરણુવું, કોઈ ને પરણાવવું કે 
પરણાવવાની ક્રિયામાં ભાગ લેવો, મરણુ પાછળ જમણું વગેરે 
ક્રિયાઓ કરવી, જે દાન, વ્રત, યાત્રા વગેરેમાં તે ન માનતો હોય 
તેતો! સકલ્પ મૂકવો! વગેરે. આવા ગ્રસગોામાં કથારે એણે એવા 
વિધિમાંથી કેવળ અલગ જ રહેવું જેઈ એ, અને કયારે એથીને 
આગળ વધી કુટુબ સાથે અસહચોગ કે વિરેધ પણુ કરવો! જેઈ એ 
એ એમાં રહેલા પ્રશ્નોની મહત્તા ઉપર આધાર રાખે છે. 

૬. ઉપર જે ક્યાએ કહી તેમાં જે નીતિ, ન્યાય કે 
સમાજહિતના પ્રશ્નો ભળેલા છે તેમાં કેવળ કુટુંબની વ્યક્તિએ 
સાથેના વ્યવહારતો જ સંબંધ છે એમ કલ્પતા કરી છે, પણુ 
ત્યારે એ પ્રશ્નો કુટુંબ અને કટુ બબહારની વ્યક્તિ વચ્ચે ઊભા 
હોય, ત્યાં વિવેક કરવો જેઈ એ. એટલે કે ન્યાય, નીતિ કે 
સામાન્્ક હિતની દદિએ જેટલું આવશ્યક જ હોય તેટલે માણૂસે 
સ્વવર્તનમાં આત્રડ રાખવા ન્તેઈ એ, અતે બીન કુઠુબીઓરાને 
એપતી માન્યતાનુસાર વર્તવાની છૂટ આપવી જેઈ એ; અતે જેટકું,. 


૧૫૦ 


માર્ગદર્રક નિયમો 


એથી વધીને, તેની પોતાની ઉદાર કે સમદદિથી પ્રેરાઈ ને વર્તવાની 
ત્તેની શૃત્તિ થતી હે!વ, તેમાં તેઝુ કુડુખની લાગણીતે અનુકૂળ 
વર્તન રાખવું જેઈ એ. ઉદાલરણાર્યે, એક મોટા કુટુંબમાં અસ્પૃસ્યતાતે 
પાપ સમજનારા તમે એક્લા જ હો, અને તમારી પત્ની સુદ્ધા 
બીન!' બધાં અસ્પૃશ્યતાતે સુસ્તપરુ વળગનારાં હોય, ત્તાષે 
અસ્પૃક્યને અધ્યા પછી ન નકાવાતી તમને સ્વતંત્રતા હોવી 
નેઈએ, અને તમને અસ્પૃશ્ય ગણુવાની કુટુંબને સ્વતંત્રતા હોવી 
જેઈએ. એટલે નાહીને ઘથ્માં પેસવાની તમારે ફરજ ન સ્વીમસ્વી 
જેઈએ, અને કુટુખીએા પચ્છે એટલા જ ઘરના ભાગમાં રહેવાની 
તમારી તૈયારી હોવી જેઈ એ. જે ખીત્વ કુડુંધીઓની તેમને 
અડીને જ સેવા ટરી શકાય એવો! 'કોઈ પ્રેચેગ આવે ત્યારે, અથવા 
તમારી સગ્રવડ માટે નહિ પણુ કફુંબીઓની ખીજ રીતે ન ટળી 
શકનાર્‌ી અનિવાર્ય અડચણુ ઢાછીવા માટે, તમારે નહાડું પડે તો 
જે પ્ર્મગ ઉપર ગણાવેલા ત્રીશ્ન નિયમમાં વણુશ્મે છે તતવો! કહેવાય, 
અને તે પ્રમાણે વતવામાં હરકત ન હાય. ન્યાં કુડુંબમાં આવે 
સ્રતબેદ હોય ત્યાં તમને સંતોષ યાય એટલું માન સાચવીને કેઈ 
હરિજનને તમારે ઘેર બોલાવવાનું કણ થશે. એટલે તેમાં તમારે 
તમાર મિત્રોને તમે ઘરના જેટલા ભાગમાં ફ્રી રાકતા હો તેટલા 
જ ભાગમાં લઈ જવાની છૂટ લેવી જેઈ એ. આ નને યોગ્ય રીતે 
ન ચઈ શકે તો તમારે તમારા સ્પૃસ્ય તેમજ અરપૃસ્ય બધાયે 
મિત્રોને મળવા માટે કાઈ જુદું સ્થળ જ રાખવું જેઈ એ. આ 
સ્મિતિમાં તમને તમારુ ધર તમારુ પાતાવુ એણું લાગે એવા 
સંભવ છે. પણુ ડુડુંબમાં ઊઠતા સત્યાત્રહના સર્વ ગ્રર્સગામાં આવી 
શ્રાડીથણી સ્થિતિ થવાની જ, અને તે માટે જ તો ત્યાં સત્યાગ્રહ 
કર્તવ્યરૂપ ચાય છે. 


૧૫૧ 


કત્યમય જીવન 


જ્યાં કુટુંબની એવો સ્થિતિ હોય કે સત્યાત્રહની રરજ 
સમજનાર પોતે જ ઘરને! આગેવાન પુરષ હેય, અને ધરની 
એકાદ્મે વ્યક્તિઓને જ અસ્પૃસ્યતા સામે સખત વાંધો હોય, 
( જેમકે, વૃદ્દ માતા, કે બહેન, કે પત્ની, કે ભાભી કે કોઈ પુસ્ષ ) 
તો તો એવી વ્યક્તિઓને એમનો મરજાદ પાળવાની સગવડ કરી 
આપી એ પ્રશ્ને! નિવેડો લાવી શકાય. ત્યાં સત્યાગ્રહીની રસોઈનો, 
કંઈ પ્રસંગ ઉત્પન્ન થાય છે એમ ન કહી શકાય. 


ખીજ આવા ૪ ગ્રશ્રો, જેવા કે _કેચલમાનને ક્ર સસ 
તમાર ઘરમાં જમાડવાને! ત્રસંગ આવે અતે તમે પંક્તિભેદને 
રાખવા ન પ્રચ્છતા હો, તૌ તેવે પ્રસગે તમારું વર્તન ઉપર સૂચવેલી 
દિશાથી વિચારી રાકાય. 

પોતાના મત ગ્રમાણે અમલ ડરવાની અને ઠરાવવાની બાબતમાં 
સત્યાગ્રહીનું ધોરણુ કેવું હોવું જેઈએ એ વિષય આવતા પ્રકરણમાં 
તપાસીશું. ઉપ?ની ચર્ચા એ વિષયમાં સરી પડયા જેવી લાગશે. 
ખેની સીમા વગ્ચે ભેદ પાડવો ફઠણુ છે, છતાં થોડે! સમછી શકાય 
એવો બેદ છે. સત્યાત્રહીએ પોતાના સિદ્ધાન્તો પ્રમાણે વર્તડું જેઈ એ 
“ર નહિ અને કેવી રીતે વર્તવું જેઈએ એ દદિએ અહીં વર્તનનો 
પ્રશ્ન વિચારાયે। નથી; પણુ જે મતોમાં સત્યાત્રહીની શ્રદ્ધા ન 
હોય તે મતે પ્રમાણે તે કત્રાં સુધી વર્તી રાકે તૈ દષ્ટિએ એ 
વિચારાય છે: એટલે કે મતવિરુદ્ વર્તન, મૌન, મતપ્રકાશન 
અને મતપ્રચાર એ ચાર ગ્રશૃત્તિઆ વિષે સત્યામ્રહીની વૃત્તિ 
વિચારાઈ છે. 


ડં કૌટુંબિક સંબંધોની ચર્ચા ડરતાં બતે પક્ષોને પોતપોતાના 
સતના પાલન માટે ગ્રામાલિક અને ધાર્મિક જત્તિથી જ, એટલે કે 


૧૫૨ 


ઘાશિકતાનું લક્ષણ 


પોતાની આત્મશુદ્ટિની રદ્િગ જ આશ્રક છે એમ ઉપર ગૃઠીત 
કર્યું છે. આવી ધાર્મિક જત્ત વિષે બોલતાં મેર્લો કહે છે કે «ને 
ધાર્મિકતાનું પરિખ।ામ જીવનને વિવેકી અને 
“ધાપિકતાતું લક્ષષ્યુ સુંદર ટેરવાનું થતું હેય, આનંદ, દયા, પ્રેમ અને 
ઉદારતા વધાર્નાડું થતું હોય, ગત અને 
“જવનના તિશાળ અને ગૃઢ સ્વરૂપનું ભાન ઉપન્નતનારું, કોઈ સર્વોપરિ 
શક્તિ અને સર્વરાક્તિમાન સત્તા પ્રભો ઉપકારની અને આદર્યુક્ત 
ભમની જૃત્તિથી આત્માની ઉદ્વતિ કરાવનારું યતું હોય તે--વહેમ- 
ભરેલા સિદ્ધાન્તને લીધે ગમે તેટલી હાનિ ધતી હાય તોયે--તેવી 
ધાર્મિકતા એકંદરે સારી વસ્તુ છે. પણુ જતે એ ધાર્મિકતા યુડ્ડિને 
સાંકડી, ઢ5પૂર્વક અનુદાર રાખનારી કેવળ મામાજિક સિણ્ટાચારનો 
“જ જૃંત્તિ હોય, આપણી આસપાસના લૉક! જેમ વિચારતા અને 
કરતા હોય તેવી જ રીતે વિચારવા અને વર્તવામાં તેનો અંત 
“આવતે હોય, જે તે નછવી જેવી ગ્રતિદા ખોઈ બેસવાના ભયનું 
"જ ખીજ નામ હોય તો તે સારી નથી, પણુ અતમન ખરાજ 
અને નિદા વસ્તુ છે. એવી ધાર્મિકતાને અંગે આપણે કર છૂટછાટ 
સૂકવાને બંધાયેલા નથી. 
પણુ, હજીકત એ છે કે જ્યાં મોર્લીએ કડી તેવી ઊંચા 
ગ્રકારની પારમિકતા બન્ને પક્ષમાં હોય ત્યાં દરેકને પોતપોતાના મત 
ગ્રમાણે વર્તવામાં અને જીવનને ગોડવવામાં ઝાઝી મુસ્કેલીઓ ભાગ્યે 
જ ઊઠે છે, તેમજ નયા મોર્લીએ કલો તેવા ધાર્મિક આભાસ 
“જ હેવ ત્યાં કશી છૂટછાટ મૂઢવાતી જરૂર નથી એમ દરાવતાંચે 
સત્યાત્રરીને ભાગ્યે જ બહુ વિચાર કરવા પડે એમ છે છે. 
પણુ ધૂર્મતું સ્વરૂપ જ એવું જણાય છે કે જેટલે અંશે એમાં 
“વહેમો, વાદો, વિધિએ વગેરેનું સિશ્રણુ વધારે હોય, તેટલે અંરો 


દષઝ 


સત્યમય જીવત 


તેમાં મોર્લોએ કલાં તેવાં ઊંચાં તત્તતા હોય તે છતાં સાંકડી સુદિ, 
હઠીલી અનુદારતા અતે બાલ વિધિના ભંગથી અનિષ્ટ યશે એવો. 

મૂઢ ડર પણુ વધારે હોય છે. આવા ધર્મમાં 
સંકુચિત ધાર્મિકતા ઊછરેલા કુટુંબમાંજ એમની આવા આચારે્‌ામાં 

ત્રામાણિક નિદા છે એટલી જ વાત ખ્યાલમાં 
રાખી--સત્યામ્રડીને આચારના નિયમો! દેરાવવાની ફરજ થઈ 
પડે છે. ઉપલા નિયમો વિચારવામાં પ્રામાણિક નિદા છે એટલું 
જ ગૃહીત કરવામાં આવ્યું છે; એથી વધારે ઊંચી ધાર્મિકતાની 
અપેક્ષા રાખી નથી. 


ઉપર સૂચવેલા નિયમોથી કડુંબામાં વાદવિવાદ, તીખારા %ે 
કલેશ ઊભાં થશે જ નહિ મ માનવું વધારૅપડતું ગણાય. પણુ 
હ ઘણાંખરાં કુટુંબોમાં જે પ્રકારની ધાર્મિક 
કોટુંખિક કલેશ ડગપચ ઉત્પન થાય છે તે' ધર્મ માટે સરખા 
આગ્રહ રાખનારા પક્ષોમાં નથી યતી, પણુ 

જ્યારે એક પક્ષ સાચી કે ખોરી રીતે સમજેલા પોતાના ધમના 
પાલન મારે અતિશય આપમ્રહી હોવા છતાં કુટુંબમાં પરાધીનપણું. 
ભોગવતો હોય છે, અને બોને પક્ષ ધર્મ વિષે કેવળ બેપરવા 
અથવા ઝને સ્વાર્થ સાધવાનું સાધન ટરનારા, બીશ્નની લાગણીને 
માન આપવાની ફરજ ન સમજનાર એટલું જ નહિ, પણુ કટ્ટા, 
સસ્કરી, કટાક્ષ વગેરેથી બૌશ્તની લાગણીને દૂભવી તેમતી મનક 
ઉડાવવામાં ગર્વ માનનાર! હોઈ કુડુંબમાં સ્વાધીનપણું ભોગવનાર 
હોય છે ત્યારે તીત્ર ડલહ ચાલ્યા ટર્‌ છે. પહેલા પક્ષના મતો 
ભૂલભરેલા હોય છતાં તેતી પાછળ ગ્રામાણિક નિદા હેય છે; 
બીન્તના સાચા હોય તોયે તે કાંઈ ધર્મના શોધનને પરિગામે. 
સ્વીકાયેલા નહિ, પણુ સ્તચ્છેદ જૃત્તિતે અનુકૂળ જણુાવાથી ઉપાડી 


૧૫૪ 


આઇજાકતી કેળાવષી 


લીષેલા હોય છે. આવી વિષમ સ્થિતિને માટે કોઈ સમાધાનકારક 
તાડ મળવો કણ છે. એમાં સામાન્ય રીતે આપણે્‌! સમભાવ 
નિબેળ અતે ગ્રામાિક પક્ષ તરક જ રહેવાને. સહી એ 
પરિસ્થિતિનો વિચાર કર્ચ નથી. એ નિર્બળ અને પ્રામાણિક પટ્ષતે 
એટલું જ કહી શકાય કે એણે પોતાની નિબેળતા છોડવાની જ 
શક્તિ ઉપ#્તવવી નેઈ એ. કાં તો પોતાના પ્રેમથી મ?તક કરનાર 
કુડુંબોગાની સહાનુભૂતિ મેળવવી જેઈએ, નહિ તો પોતાના 
અભિપ્રાયો માટે ગમે તેટલી હાડમારી વેડીનેયે કુડુંબથી અલગ 
ચું જેઈ એ. અહીં જે પરિસ્થિતિનો વિચાર ક્ષા છે તેમાં કુડુંબના 
સર્વે માણુસો એકબી#તને ચાહનારા છતાં પ્રામાણિકપણે જુદાજુદા 
સતો રાખનારા માન્યા છે. એેવા માણુસો કેવી રીતે પોતાનો 
વ્યવકાર રાખે તો તીવ્ર મતબેદો છતાં કાઈ ને પણુ પોતાને લાગતા 
સત્યતે ભૈત્ કર્યા વિના એકબીનનની સાથે મીઠાશ ન્તળવીને રરી 
શક તેતે! વિચાર કર્યા છે. કારણુ ક કોઈના પણુ મનમાં એવું 
તો ન જ હોતું નઈ એ કે મારા વિત્રારના લેક નેડે ન રહું તો 
મારું માન જળવાશે. જે મનુષ્ય પાતાના કુટુંબીએને તેમનાં મત 
શાંત ન રાખવા દે તેવા મવૃષ્યની માન્યતામાં કાંઈક છાલકાપણું ક» 
ઉત્પાતકારક હોવાનો ઘણો સભવ છે. 


$ માતાપિતા વચ્ચે ધાર્મિક મતભેદ હોય તો બાળકની 
ધાર્મિકકેળવણી કોના સત પ્રમાણે થવી ભેઈએ એ બાબતમાંયે 
મોર્લી ચો'્ખો કે સંતોષકારક નિર્ણૂય આપી 

બાળકની શાકયા નથી. એકવાર તે કહે છે કે “કદાય 
કેળવણી કંદ્ટામાં કટ્ો નાસ્તિક પણુ એમ માનટો ખરે 

ઝુ બાળકને ધાર્મિક શિટ્ટણુ આપવાનું માતાને જ 

સોંપવામાં જેટલા લાભ રહેલા છે તે કૂમળા મગજમાં વહેમો! 


૧૫૫ 


સત્યમય જવન 


ભરવાથી જે હાનિ થાય તેના કરતાં વધી જશે.' અતે પછી 
"તરત જ ખીન્ન વાકયમાં કહે છે કે “આવા અટપટા ગ્રસંગોમાં તો 
જાઈ શખલાબદ્દ નિયમના કરતાં પ્રામાણિક અતે નિષ્કપટ મનના 
ભાશુસની અંતઃકરણુપ્રરૃત્તિ જ સન્‍્માગ" બતાવે એ વધુ સંભવિત 
"છે.' આમાં પહેલે! વિચાર બરાબર છે કે કેત્ર એ વિચારવા જેવી 
ખાખત છે, અતે ખીશ્ન વિચારથી કશું માર્ગદરીન ચતું નથી. કારણુ, 
“ગ્રામાણિક અને નિષ્કપટ મનના માણુસની અંતઃકરણુપ્રવૃત્તિ જે 
ખતાવે તેજ સન્માગે' એટલું કહેવાથી તો આખા પુસ્તકનું 
ગ્રયાોજન જ ચાલ્યું જય છે. કારણુ, “ પ્રામાણિક અને નિષ્કપટ 
-મનના માણુસની અંતઃકરણપ્રનૃત્તિ' ઉપર જ સર્વે નિયમો! છેવટે 
ધયયેલા હોય છે, અને તેવા જ પણુ ખૂબ ખુદ્દિ ન ચલાવી 
શકનારા માણુસોને જ કાંઈ નિયમો! હોય તો મદદગાર થઈ શકે 
છે. ડારણુ, માણુસ પ્રામાણિક અને નિષ્કપટ મનને! હોય છતાં 
કુડુંબના નાજુક સંબંધોમાં તે ઘણીવાર જતે અતે તરત નિર્ણય 
કરી શક્તો નથી અતે મૂ:ઝવણુ અનુભવે છે. પાતાના સિદ્ધાન્તને 
વળગી રહેવાની "છા છતાં કુટુંબ અતે સિદ્ધાન્ત વચ્ચે વિરોધી 
ભાવનાઓના ઝગડાને લીધે પાછળથી ભૂલભરેલો લાગે એવો 
નિણુય થઈ શનષ એમ બને છે; અને ઘર્મદ્ય હરિત મતિ: 1 એ 
વચન ગ્રમાણે ગયેલી તક પાછી આવે નહિ, અને થયેલી ભૂલ 
સુધારવાનો પાછો ગ્રસંગ જ આવે નહિ એવુંયે બને. આથી 
ગ્રામાણિક અને નિષ્કપટ મતના માણુસોની અંતઃકરણુપ્રરત્તિ કેવી 
દિશામાં વળે તે વિચારકું મહત્ત્વનું છે. 


શમા રીતે નિયમો! રોધવા જરૃરી છે. પણુ નિયમો! હોય છતાં 
સોર્લોએ કહ્યું છે તેમ નિયમોનો વિચાર કર્યા બાદ પણુ પ્રામાણિક 
-અને નિષ્કપટ મનના માષુસે પોતાના અંતઃકરણુની પ્રરત્તિ જે 


૧૫૬ 


ખાછાકની કેછાવષ્ણી 


માર્ગે વાળે તેજ માળે વળવું ઘટે. કારણુ, ટૉલ્સ્ટોયે કહ્યું છે તેમ, 
આવા વિષયોમાં, “કેવળ પોતાની યુહ્ી જ દોરાઈને કયું પમલું 
ન ભરવું--એેના કરતાં વધારે હાનિકારક ટશું નથીઃ પણુ ન્યારે' 
પોતાનું રોમરોમ એ પ્રકારની માગણી કરે ત્યારે જ કેઈ પણુ 
પગલ્રું ભરવું.' પણુ તે સાથે જેટલું માત્ર યાદ રાખવું કે ' જે 
મતને માર્ગે જય છે તેને બેમાંથી એકની પર્સદમી કર્યે છૂટકો" 
શાય છે, અને કયારેક એવું બને છે કે ધર્મતી ખાજૂ અતે અધર્મની 
આજૂ તાલમાં એટલી સરખી ઊતરતી લામે છે કે પાલડાં હાલ્યાં જ 
કરે છે અને તે જ ક્ષણે કાની પર્મદગી કરવી એ મહત્તા નિહુય 
સાણુમે કરી નાંખવો પડે છે. એ ક્ષણે બદારની દખલગીરી 
અતિશય જેખમભરેલી અને ત્રાસકારક થાય છે. જેમ દાઈ માગ્સ 
ભારે બે! સાથે એટલે! પરિશ્રમ કરીને ચડાણુ પર્ધી જતો હાય 
જુ એક આંગળીના સ્પર્રી પસ એતી કમ્મર તોડી નાંખવા બસ 
શાય--તેવી એ સ્થિતિ સમજવી. ' 
આઢલી ગૅતવણી આપ્યા બાદ હવે બાળકના શિક્ષણનો 
ગ્રશ્ન વિચારીએ. ખર્ડું પૂછતાં, આમાં કેવળ ધાર્મિક શિક્ષણુતો જ 
પ્રશ્ન ઊઠતો! નથી. આપણા દેશમાં તો સરકારી શિક્ષણ, રાષ્ટ્રીય 
શિક્ષણુ, સામાન્ય શિક્ષણ, ઔવ્ોગિક શિક્ષણુ એના અનેક ગ્રશ્નો 
જવળ લાભાલાભની દદિગે નહે પણુ સિદ્ધાન્તની દષ્ઠિગ પણુ 
હે છે. આર્થિક લાભહાનિ અને ઉશ્ય સિદ્ધાન્તની વચ્ચે ઘણીવાર 
વિશધ હેય છે. અને તેવે વખતે ધણીવાર માબાપ વગ્ચે બાળકનું 
ભાવિ જેવી ર્‌ે ઘડનું તે બાબતમાં મતભેદ ઉત્પન્ન ચાય છે. 
તાત્કાલિક લાભહાનિનો પક્ષ એક ખાજૂથી એક સાવતરતે અનુભવ- 
સિદ્ધ લાગતો હોવાયી બૌન્ન માવતર્ને! સિદ્ધાન્તવાદ એતે કેવળ - 
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૧૫ણ 


ક્ત્યમય જવન 


“મનને! તરંગ લાગે છે અને તેને માટે ખાળકનું ભાવિ “ ખગાડવા” 
-એની તૈયારી નથી હોતી; ન્યારે બીજા સાવતરને પોતાને સિદ્ધાન્ત 
ખાળકના ચાક્ત્રિવિકાસની દૃષ્ટિએ અને દેશના ભાવિની દૃષ્ટિએ 
એટલો મહત્તતોઃ લાગે છે કે, મોર્લીની ભાષામાં કહીએ તે, તેને 
રૂ૮ માર્ગે વાળવું એટલે પોતાની સારામાં સારી જમીનમાં કાંટા 
"વાવવા નેવું લાગે છે. 


આ પૈ" પહેલાં ધાર્મિક શિક્ષણનો વિચાર ૩રીએ. આચારની 
“કેટલીક બાબતો બાદ કરીએ તો પતિ પત્ની વચ્ચે ધર્મના મૂળ- 
સિદ્ધાન્તામાં ન મતભેદ હોય એવું ક્વચિત જ 
ધાર્ષિક ખને છે, ઇંગ્લાંડ માટેમે મોલોને લખવું પડયુ 
છે ક “હાલ પુરષો કરતાં સ્રીઓ વધારે 
પરિપકવ ખુદ્ધિવાળી અને ખરી તુલનાશકિતિવાળી હોવાને! બહુ 
એછે સંભવ છે. ન્યાં સુધી તેઓને ઉત્કૃષ્ટ ગ્રકારનાં સાહિત્ય 
અને તિન્ઞાનનું સાન મળવાનાં પુસ્ષા કરતાં બહુ એખછાં સાધન છે, 
અતે એથી પણુ વધારે મહત્ત્વની વાત એ છે કે ન્તયાં સુધી તેમને 
“એવી એવી સાર્વજનિક પ્રજૃત્તિમાંથી સમાજ દૂર રાખે છે કે જે 
ગ્રકૃત્તિથી જ પુસ્ષોની વિવેકશક્તિ સુંદર રીતે ઘડાય છે અને 
ચાતાના નિથય પા#ી રીતે ઘડવાની જવાબદારી તેમનામાં વધે છે, 
યાં સુધી સ્ત્રીઓ છે એવી ને એવી જ રહેવાની.” 
આપણા દેશમાં ક્વચિત જ ધાર્મિક સિદ્ધાન્તાને સ્વતંત્રપણે 
“વિચાર કરનારી સ્ત્રી મળી શકે છે. ઘણુંખરું, પતિના મતોને 
સ્વીકારવાની સ્ત્રી પોતાની ફ્રજ સમન છે, અયવા એમ કહે! કે 
સાસરૅ આવે ત્યાં સુધી સ્ત્રીએ ધર્મના કશા સ્વતેત્ર સિદ્ધાન્ત કાયમ 
સાટે બાંધી લીધેલા નથી હોતા, અને તેથી સાસરિયા જેવા વિચાર 
એને આપે છે તેવા તે ઉપાડી લે છે. બહુબહુ તો કેટલાક જૂના 


વૃપટ 


ખાળડતી કેળવી ? ધામિંક 


શિવાન્નેને વળગી રહેવા એ આપમ્રઢ બતાવે છે, અને નને તેની 
ઉપર ઘણી વધી ગઈ ન હૉય અને તેમાંયે સહદય પતિ એની સાથે 
ધીરજથી કામ લે તો ધીમેધીમે એને પોતાના વિચારે! તર્‌ 
વાળી રંક છે. એમ ન ટરી શકે તોયે બાળકને પોતાના ધર્પ- 
મત પ્રમાણે જ કેળવવા આમ્રક રાખનાર પત્તી હિંદુસમાજમાં 
ભાગે જ જેવામાં આવરો. ટદાચ એવી વિર્લ સ્રી તીકળે કે જેથી 
ઘર્મ વિષે સ્વતંત્ર વિત્રાર કર્યા હોપ અતે વિચારપૂર્કક અમુક 
તોને પોષ્યા હોય તો લાં ઘણુંખરું એમ પણુ હોવાનો સૅલવ 
જછે% એનો પતિ કાંતો ધાર્સિક મિહાન્તો વિષે ઉદાસીન હશે, 
અથવા પત્નીએ પોતાનાં ચારિત્ર અને થુહ્િથી પતિતે એટલે 
અનુકૂળ કરી લીધો હરે કે બાળકતે કેવા પ્રકારના મતોનું શિક્ષણુ 
આપવું એ ગ્રશ્ચતી ચર્ચા ઉત્પન્ન થવાને! ગ્રસંગ જ ન આવે. 


છતાં, કોઈ ઠેકાણે એવી સ્થિતિ ઊબી ચાય જ કે માતા 
અને પિતાના ધાર્આિક સંસ્કારો એકબીજાથી અતિરાય જ જુદા 
હોય, દા. ત., માતા અતેક દેવદેવીએ, ખાધા, આખડી વગેરેને 
રૃઢપણે વળગનારી, અને પિતા ચુસ્ત આર્મેસમાજછી પણુ પત્ની 
સાથે ઝગડનારે। નહિ હોય, અથવા નયા ધર્માન્તરલગ્ન ચ્યા 
રય, અને બાળકના ધમક શિક્ષણુનો પ્રશ્ન ઉત્પન્ન યાય, તો મને 
લાગે છે ક બાળક પોતાની ્સચે બતાવી રકે ત્યાં સુધી સમજુ 
માર્તાપિતાએ બંનેએ, બાળક પાતાના જ મત મ્રુજભ ઊછરે એવે 
આમ્રહ શાખ્યા વગર, પોતપોતાના ઘ્યાર્મિક મતે! ઘટતી રીતે 
સમજાવવા, પણુ પળાવવાનો કશે પ્રયત્ન કરવા નહિ. પળાવવાને 
પ્રયત્ન કેવળ નીતિ અને સદાચારના નિયમોનો જ હોય. માબાપ 
સ્ાતપોતાના ધારસેક વિધિ અને માન્યતા ગ્રમાણે છીવન ગાળતા 
રાવ, તે બન્નેનું નિરીક્ષણુ કર્તાંકરતાં બાળકનું માનસ જે બાજ 


૧૫૯ 


સત્યમય જીવન 


ઢળે તે ખાજૂ ઢળવા દેવું એ સારામાં સારા ઉપાય છે. મખત્તેએ 
યાદ રાખવાતું છે તે એ કે બાળક અમુક ધમ કે સંપ્રદાયમાં ઊછરે 
તે એના કે સમાજના ટથ્યાણુ માટે મહત્તનું તથી, પણુ એ 
ધાર્મિક જૃત્તિનું અને સદ્ચુણી હોય એ મહત્તતું છે. એ જ ન્યાયે, 
દા. ત., જે બાપનો જનોઈ આપવામાં શ્રહ્મા ન હેય અતે માની 
હોય, તો બાળક ન્યાં સુધી એની ઝંખના કરતું ન જણાય ત્યાં 
સુધી એ સંસ્કાર બિલકુલ ન કરવો. માબાપના બખેના વિચાર 
બાળક ન્તણી લેશે અતે કાં તે! માના મત તરક ( ભલેને કાચી 
અુદ્ધિથી ) ઢળશે અથવા ખાપના મત તરક્‌ ( ત્યાંયે કદાચ કાચી 
ગુહ્ધિથી જ ) ઢળશે. જે એ માના મત પ્રત્યે હળી સંસ્કારની 
ઝંખના કરે તો તે તેતે કરતો. ( અલબત, પિતાએ તેમાં સક્રિય 
ભાગ લેવાની જરૂર નહિ. ) કારણુ, ખેમાંથી એકે ભૂલ એવી નયી 
જે ભૂલ જણાતાં એને સુધાચ્વાતો માર્ગ જ ન હોય. પણુ એવા 
જે કાઈ વિધિએ! હોય કે જેમાં શરીરના કોઈ ભાગનું છેદન- 
ખેડન ચતું હોય ( જેમકે કાન ફાડવા, નપુંસક કરવા વગેરે ), કે 
બળકતું જવન સહેજે ન ફ્રેશ્વી શકાય એવી રીતે બદલાતું હોય. 
(જેમકે લગ્નથી કે સાધુની દીક્ષાથી ), તો ત્યાં માતા કે પિતા, 
જે એ વિધિમાં ન માનતાં હોય તેણે, સગીર બાળકની માગણી. 
હોય તોયે, તે વિધિ તે સ્વતત્ર ઉંમરતો થાવ નહિ ત્યાં સધી થવા 
રવો નહિ. માબાપ બન્ને અને ઘટતા પ્રસંગોમાં સમાજનેયે, તેવા 
સજ્ગેોમાં, કાયદા પ્રમાણે બાળકના ઉપર્‌ ચાલી રાકે તેટલા હક 
ચલાવવાનો અધિકાર છે. 


ખાળકના ધાર્મિક શિક્ષણની બાબતમાં મૉર્લોની બૌજી 
સૂચના પણુ ધ્યાનમાં રાખવા જેવી છે. તે એ કે તમે જે સિદ્ધાન્તો 
ઓટા માનતા હો તેવા સિદ્ધાન્ત બાળકના મગજ ઉપર નણીખૂઝીને 


૧૬૦ 


વ્યાવહારિક શિક્ષણ 


મને વ્યવસ્થાપૂર્વક ઠસાવવાને! કોઈ પણુ કારણે બચાવ થઈ શકે 
સેમ નથી. તેમ કરવું એ તો! તમારા દુશ્મનના ખેતરમાં કાંટા 
વાવ્યા બરોબર નહિ, પણુ તમારા સૌથી અધિક મૂલ્યના અતે 
અધિક આશા આપનારા ક્ષેત્રમાં કાંટા વાવ્યા બરાબર છે. ખરે 
રસ્તો એ છે ક આ બાબતે વિષે તમતે તમારા મતમાં જે સત્ય 
લાગતું હોય તે જ લેશ માત્ર સકોચ, અતિશયોક્તિ, આવેશ “કે 
અતિવિસ્તા૨ વિના ત્તેમતે કહેવું- 


ધાર્મિક સિવાયના બીન્ત શિક્ષણની ખાબતમાંયે મૂળ સિદ્ધાન્ત 

તા ઉપર કહ્યો તેવા જ લાત્રૂ પાડવા ઘટે. આ બધા પ્રશ્ચોમાં 
એક બાજએ સિદ્ધાન્ત અને બીજી બાજએ 

વ્યાવહારિક રૅહિ કે આર્ચિક લાભની આશા રહેલી હોય 
શિક્ષષ્યુ છે, આમાં સિદ્દાન્તવાદીનો માર્ગ કઠણુ % 
હોવાતો. ગેણે સમજવટદારા સામાની 

ભાવનાતે ડ્રેર્વી પોતાને માર્ગ કાઢવો રહલો, એમાં જબરદસ્તી કે 
પર્‌ાશે કરાવવાના પ્રવત્તો નિષ્કૂળ તય છે એટલું જ નહે, પણુ 
સિદ્ધાન્ત પ્રત્યે પ્રત્યાઘાત ઉપન્તવી વ્યાજ સાથે સિદ્ધાન્તભગ 
કરવાની જંત્તિ પણુ ઉપન્તવનારા તે થાય છે. બાળક ઉપર નવા 
વિચારો અને નવા સંસ્કારોની અસર થાય જ નહિ, અતે એ તો 
જન્મથી જ જે સસ્કાર્‌ા લાવ્યું હોય તેને જ ખીલવે એ એક 
છેડાની ભૂલ છે. બાળક જન્મથો કરામે રઢ સંસ્કારો કે સ્વભાવ- 
વિનાનું જ હોય છે, અને વડીલો એને જેમ ઘડૅ તેમ ઘડી શકાય 
છે એ માન્યતા ખીન્ત છેડાની ભૂલ છે. કેટલાંક બાળકની 
વૃત્તિગ્યા જન્મથી જ સ્પછપણે ઘડાયેલી હોય છે. કેટલાંકની એ 
ચોડીધણી જ ઘડાયેલી હોય છે. જે બાળાને શિક્ષણુરઈ 
ધડી રાકાય છે તે આ બીના ગ્રકારનાં બાળકો. તેમના ઉપર્‌ 


ક 


સત્યમય જવન 


નવા વિચારો અને નવા સંસ્કારાની અસર યાય છે, અને 
તેમને ખીખામાં ઢાળી શકાય છે. તે સાથે એ પણુ ખરું કે એ 
ખાળક્રાની ભાવનાઓતું બળ અને તેમનું જેશ પહેલી પ્રકારનાં 
બાળકા કરતાં એણું હોય છે, અને એમને જૂના ખીબામાં ઢાળા 
3 નવામાં ઢાળા એ બનસેમાં તે સામાન્ય કાટિનાં જ રહે છે. આથી 
આવાં ખાળક્ા વિચારમાં નવા સિદ્ધાન્તો સ્વીકારે અને પૂજે, છતાં 
આચારમાં તા જેથી એહિક લાભ થતે! હોય તેવા જ માર્ગોને 
વળગે છે. પહેલા પ્રકારનાં બાળકો, એટલે કે જન્મથી જ જેની 
ભાવનાઓ અને સ્ચિએ બળવાન હોય છે, તેમતી સિદ્ધાન્ત ગ્રેત્યેનો 
5% સામાં પક્ષ પ્રત્યેની સચિ ઘણી નાની ઉંમરથી જ સ્પષ્ટ માલૂમ 
પડી આવે છે. એમની ખુદ્ધિ અતે ભાવના એક જ પક્ષતે સમજી 
શકે છે, અને કોઈ પણુ દ્લીલથી એમતે ખીશ્ત પક્ષ પર ભાવ 
નથો ઊપજ શકતો. 


સમજુ સિહ્ધાન્તવાદીએ--અને આમાં સિદ્ધાન્તવાદી મા કે 
બાપને જ વધારે વિચારવાનું રહે છે--પાતાના બાળકની સ્ચિતો 
અભ્યાસ કરવો! નઈ એ. એ પોતાના બાળકતે પોતાના સિદ્ધાન્ત 
સમન્નવવાનો અને એની ભાવનાને એ પક્ષમાં પોષવાને। પ્રયત્ન કરે; 
જે એ બાળકની જન્મસિદ્ પ્રકૃતિ એના પક્ષમાં જ બળવાન હશે તે! 
એને કશી મુશ્કેલી નડવાની નથી; જે એનો જન્મપ્રકૃતિ બળવાન- 
પૃણે વિરોધી પક્ષની રોય, તો એનું પેતાતે સ્પટ્ટ દરન થયા 
ખાદ એને પરાશે પોતાના સિદ્ધાન્ત પ્રમાણેનું શિ્ષણુ આપવા 
પ્રમત્ન ન કરવો, પણુ ખીશ્ત માવતરને એના ચિક્ષગુને! ભાર સોપી 
રવો, આ સ્પષ્ટ દરીન કાઈનાર આળપણુમાં ન” યઈ આવે, પષયુ 
મોટેજ્નાગે ૧૨ થી ૧૬ વર્ષ દરમ્યાન થાય. આવાં બાળકે તેમજ 
ઉપર ટલાં એવાં સામાત્ય કોટિના બત્તે બાજુએ ટતી થકતાચાં 


૧૬૨ 


વ્યાવહારિક શિક્ષ'મૃ 


આળાકાના શિક્ષણતેો પ્રશ્ન # માખાપની વચ્ચે મતબેદ હેય તો 
ડલેશમ્‌ય ચર્ચા 1નેર્માણુ કરે છે, કારણુ કે બન્ને પોતાની દદિએ 
બાળકતું હિત કરવા આત્રહ રાખે છે. આ ચર્ચાને ખુટ્વાધ્થી 
ભાગ્યે જ નિણ્ય લાવી શકાય છે. ડારણુ કે એમાં ભાવના ખુદ્ધિથી 
પર જતે બળ કરતી હોમ છે. સાચું પૂ૭્તાં, દરેક ખાળકનું 
શિક્ષણુ શરૂ થાય તે પહેલાં આ બાબત માતાપિતાએ ચર્ચી લઈ 
તયા દરેકે પોતાની ભાવનાના ખળનું માપ કાઢી લઈ, એકને કે 
બોશ્વને નમતું આપવાને! નિર્ણય કરી નાંખવો નનેઈ એ, અને ત્યારબાદ 
દરેક જાયુ પોતાની દષ્ટિ બાળકની થુદ્િમાં ઉતારવા ભલે પ્રયત્ન 
કેરે, પ્ણુ આળકની સુચિતું સ્પષ્ટ દરન ધાય નહિ ત્યાં સુધી તે 
નિર્ણયને તેમણે ટટપબે વળગી રહેવું જેઈ એ. કારગુ, ઘોડા દિવસ 
ગક દષ્ટિનું શિક્ષણુ અને થોડા દિવસ બીજી દષ્ટિનું ગે બાળકને 
માટે અત્યંત હાનિકારક છે એ ખ્યાલમાં રાખવું જેઈ એ. જે બનેતે 
“સંતોષ ચાય અને બાળકનું કસ નુક્સાન થયા વિના પોતાની પસદગી 
કરવાનું છેતરે બની આવે એવું સિક્ષણુ યોજી શકાય તો તો ઉત્તમ; 
પણુ સિદ્ધાન્ત સાથે કાંઈ પણુ બાંધછોડ કર્યા વિના એ ચઈ શકે એવે 
સભવ નથી. જેટલે અંશે પાતાના સિદ્ધાન્ત વિરુદ્દ બાળકનું શિક્ષણુ 
ચતુ હશે તેટલે અંશે સિદ્ધાન્તપજ્રી માવતરને તેમાં રસ લેવે। કડણુ 
શવાતો એ દેખીતું છે; પણુ એ માવતર સત્રજે કે બાળક અમુક 
બાલ ઢાળામાં જ 'ેળવાય તે કરતાં એની સિહ્ાન્ત પ્રત્યેની ભાવના 


પોષાય એ વધારે મહત્તતું છે, કારણુ સિદ્ધાન્ત માટે પેમ ખળવાન 
ચરી તતા બાળક ખાટા ઢાળામાંથી બળ કરીને નીકળી આવરો જ. 


હું ખીન્ન પ્રકરણમાં જયા પ્રમાણે, જેમ બ્રમ કે અસત્યના 
લાભો બતાવનાર પક્ષ હોય છે, તેમ કેટલાક પ્રસગોમાં પોતાનો મત 
સુપ્ત રાવાથીચે લાભ થાય જે એવું કહેનારા પણુ કેટલાક લેક 


૧૬૩ 


સત્યમય છ્વત હૂ 


હોય છે. તેએ કહૅ છે કે જૂના દેવોને ફૂલની એક પાંખડી 

ચડાવવાથી લોકમત ઉપર અથવા સમાજના અસ્રુક ભાગ ઉપર 

ઉપયોગી અસર થતી હોય, તે! તે ઉત્તમ તક 

મતની ચુપ્તતા ખોવા કરતાં એવી અસર ચાલુ રહે તે માટે 

થોડે સત્યામ્રહત્યાચ કરવામાં રું ખોટું ! ચચજિ 

સત્ત જૉજવિય્ટ્રં ₹/ડડકરનીયં નડડરરનીયત્‌ |! એ કહેવત આનદ 
સમર્થનમાં વારંવાર ટાંકવામાં આવે છે. 


પણુ આ દલીલ બરાબર નથી. કારણુ કે, માણુસે જે 
વિષયમાં ખૂબ વિચારીતે નિશ્ચિતપણે સિદ્ધાન્તો બાંધ્યા હોય, અતે 
તૈનું મહત્ત્વ માનું હોય, તે વિષયમાં જે વિચાર જૂદા! લાગતા હોય 
તેની સામે થત્રા કરતાં બીજી કઈ રીતે તે ઉપયોગી અસર કરી 
રાકવાનો હતો ? સાચી રીતે હોય કે ભૂલથી હોય, પણુ જે માણુસને. 
૬ૃઢતાપૂર્વક એમ લાગ્યું હોય કે મતુષ્યસમાજ પોતાની કલ્પના 
અને લાગણીની સારામાં સારી રાક્તિઓને કેવળ સ્વપ્તો જેવા 
અને બ્રમો। પોષવામાં જ ખર્ચા નાંખે છે, અતે તેને લીધે તેઓ 
સમાજને વિશેષ ત્તાની અને સુખી કરવાની તકને અમર્યાદ કાળ માટે 
અટકાવી રાખે છે, તો તે માણુસની તે વિચારોને પ્રગટ કરવાની જેટલી. 
કરજ છે, તેની આગળ સત્યને એમ ગ્રગટ કરવાથી એ વિતાનશાસ્રની, 
“કૃ માનસશાસ્ત્રની કે પ્રતિહાસની “કેટલીક વાતો ડહી રાકશે નહિ એ 


જ. “સાચુ હોય તાયે, જે તે લેકવિરુષ્ હેય તે તે કરકું' નહિ. 
કને આચરડું નહિ.* આ રિખામણુને સાચે પ્રયાગ એટલા « ક્ષેત્રમાં 
કરવાને છે કે જે કર્મ, માણુસવું હૃદય પવિત્ર ન હોય તે(, નૈતિક દોજ 
હત્પત્તર ડરે એનુ" ગણાય, તે કર્મ પવિત્ર માણુસે પણુ ન «૮ કરું: જેમકે 
“પરસ સાધ એકાંતવાસ. 


૧૬૪ 


અપ્રતિષ્ઠાનો ડર 


વાતની કંઈજ કિંમત નથી. જે પ્રતિદ્ા ખાવાના ભથથી એ એમ 
કરે તા એણે વિચાર કરવો નનેઈ એ કે જે 
અપ્રતિછાને ટર ગ્રતિછા માતર ગૌણુ વિષયમાં જ વાપરવાની 
હોય અતે જે વધારે મહત્ત્તની વસ્તુતે ભોગે જ 
ગળી શક્તી હોય, તે પ્રતિટામાં કરો લાભ નથી, કશે! મામાણિક 
આનંદ નથી. ખરી રીતે, જગતનું વધારૅમાં વધારે કલ્યાણ જેમણે 
ફર્યું છે તેવા માણસોએ પ્રતિકાની ભાગ્યે જ ડશી અપેજ્ઞા રાખી 
જે. તેમણે માત્ર સત્ય જ્ઞાનની જ અયેક્ષા રાખી છે અને પ્રતિષ્ઠાને 
દૈવાધીન રાખી છે. ન્રેએ! જગતની ગમે તે રીતે વાહવાઠ 
ગેળવવાને માટે પોતાનું નીતિબળળ તજવાતો, અતે જગતની 
અપજાર્તિ અથવા ર્તિંદાતે--હદ્યતું સત્ય સુકાઈ કન ક આત્માની 
જ્યોત ઝાંખી પડે તે કરતાં--વધારે અનિષ્ટ સમજવાને! ઉપદેશ આપે, 
તેઓની ક્ષુદ્ર રિખામણુ ન સાંભળતાં માણુસે પાતાના જવનમાં 
અને પોતાની વાણીમાં સત્ય અતે શુદ્ધ સત્ય જ પ્રગટ થતું રહે 
એટલી ન ચિંતા રાખી પોતાને જે અલ્પ જીવન ગાળવાનું હોય 
તે તદન નિર્ભયતાથી પૂરું ફરવું ધટે, અને એમ કરવા જતાં 
પોતાને વિષે અથવા પોતાના જવન વિષે લોક જે બોલતા હેય 

સૈની લેશમાત્ર પરવા ન કરવી ઘટે. 
અ વિષયમાં “કેટલાક આર્ય સતોનાં વચનો ટાંકવા અયોગ્ય 

કંતાના અભિપ્રધ્ય નહિ ચાયઃ 
* જ્ઞાત છોરે, ત્તત્ત દોરે, છરે સને શોર્ટ, 
છોટ રીનો છુ સઝ, વયા ૧૨મા જોર! 13 
ત 


૧. મારાંખાઈ. 
૧૬૫ 


જત્યમય છેવન 


જ કોની છાવ સ્‍્દમો ચા જટી ૧૦૯૬2 વેત બતાવે મટી 1 
સિંદ્રાણુતિ થરી છાયુની ઘાટ | મીનુ દળ રે ॥ ”૫ 


કઃ 
“જાવ સાને સેલી વારટ શતોત 1 ૬ સતાપાત 51 શી ॥ 
જાય સગ જોઇ સેતી વર્છોજ | ગાતાં જોળ છરા નિતારેઝ 1 
ન મ્ર્સ શોના રત્તર વાદેટ અત સાત્તી યૂટ તાવો સાવ, 
શર્વ રાજા માર્‌ યે વાંઝુરળ | જાવ માને સળ સે જાગ ॥ 
સુકા *દૃતે નાસે સર્વે ટિ સાઘન 1 નાન અજીત તિકોવારે ॥”૨ 
ક 
* જાશવાચા પાઘ છ્ઘાચ્વા વિતેવે 1 
છા દરાવે હોવે ઝમાસિયા ॥ 
જુજ મટે ચચ સચ્થાચા વિકરા ! 


ન શરતી ચરા સ્ટવ વરી ॥ “૩ 
2% 


૧. જેના મતમાં આવે તે શકે ગમે તે ખોલે; પોતાના હદયમાં બળવાન 
જેમની ગાંડ બધવી; નિંદા અને સ્તુતિ પર લાકડી મારવી; અને હુ'-તુંતો 
નારા કરવે।. (રિવદિન » 

૨. મને કોઈ ખરાબ કહેરો તેથી મારુ” શું લઈ જવાના છે? રા 
ભાટે હુ' કોઈનું (ખોડ) સમાધાન કરુ'1 શું લોકો મને પરલોક પહાંચા- 
ડવાના છે ? અષવા સને «તાં એમાનેો એફ પણુ જણુ અટકાવી રાકવાનેદ 
છું1 હુ' કોઈને (ખેછી રીતે) વખાણુવાને! નથી, કે વખાડવાને! નથી, 
ભક્ષે મારી પાછળ તેએ મારી વાતે કર્યા કરેઃ મારા ખવો ભાર પાંડુરંગ 
ઉપર જે; જગત સાધે મારૅ રું પ્રયોજન છે? તુકારામ કહે છે કે મારુ 
સવ સાધન વિડેબાનું નાસસ'કીર્તન જ છે. 

૩. એક ર્ન આપે તેથી શું નુક્સાન છે1 ઉ) અને જગતને! કેશ્પ, 
થાય તોયે શું થવાનું ૪? તુકારામ કહે છે અહીં તો સાચનો વકરો છે; 
અહે જૂડું ચાલતું નથી. 


૧દ્દ 


ઉિદુ-સુસલમાન આગેવાનો 


“ સુત્યગસત્યાસી મત વેરે ગારી 1 
સાનીચેને મારં વછુ ચત ॥ “૫ 


$ સાલમાં'ચાક્ષતા હિંદુ-મુસલમાત ઝગડાઓમાં આર્યસમાછ, 

સનાતની તેમજ મુસલમાન નેતાએના ઉપર 

ઉદ-સુસલમાન ડલ્ાા તેવા પ્રતિષ્કા ન્તળવવા માટેના સત્યાત્રહ- 
આમેવાનેદ ત્યાગ માટે ખેદ થયા વિના રહેતો નથી. 


ધર્મ નતે હેદ્યની પ્રતીતિ અને સત્યની ખોળનેો એક વિષય 
હેય તો દેખીતું છે કે એ સુમુક્રુએ પોતે પર્રાદ કરવાતી વસ્તુ છે. 
એમાં ભય, લાલચ 'કે વ્યાવહારિક સ્વાર્થોને સ્થાન ન હોય. પરતુ, 
હિંદુ તેમજ સુસલમાન તેતાઓ, પોતાના સાચા કે ખોટા રાજ- 
કાર્ણુના વિચારોને સિદ્ધ કરવા ધર્મને પોતાનું મહોરું બનાવી 
રહા છે; જેને તેએ પોતાના સ્વતંત્ર અભિપ્રાયમાં અજ્ઞાન, વહેમ 
જ અતાર્વિક ખાખતો માને છે, તેને જ અજ્ઞાન પ્રજને ઉસ્કેરવા 
મહત્તની કહી વર્ણવે છે. જે ઝગડા ધર્મના ઉદાર્‌ વિચાર ફેલા- 
વવાથી સહેજે રામી શકે, તેને આર્ય અને અરખ્ખી સંસ્કૃતિ (1!) ના 
તાસ્વિક વિરેધતનું સ્વરૂપ આપી કાયમ રાખવા ગ્રયત્ન કરે છે, 
અને માનવમાનવ વચ્ચે વેર વધારવાનો જ ધધો માંડી ખેઠેલા 
જણાય છે. 

પોતાને એક સત્ય પ્રાપ્ત થયું છે, મતુષ્યજવનને સાથક, 
સળ, સુખી અને શાંત કરે એવું કાઈક દર્રીન પોતાને ચયુ છે, 
“સારું શું ચશે?' એવી ચિંતા કરનાર વ્યાકુળ ભક્ત કે સત્ય- 
શોધમાં નનું ચેતન, નવી આશા પ્રગટાવનાર કાંઈક દિવ્ય ઔષધ 


૧. સત્ય અને અસત્યની બાબતમાં સે મનને ”7 સાક્ષી કર્યું છુ; 
અહુમત માન્યો નથી. તુકારામ 


૧૬ણ 


સત્યમય જીવન 


પોતાને મળ્યું છે, એ નિષ્ઠાથી તેમાં પોતાના સવ માનવળંધ્ુઓને 
ભાગીદાર કરવાની ગ્રેમતી-કરુણાની વૃત્તિથી કોઈ ધમૅપ્રચાર 
કરવા પ્રેરાય તતો તે અતિશય સ્વાભાવિક અને યોગ્ય પ્રહૃત્તિ ગણાય. 
એવા પ્રચાર્કના મતો સાથે આપણે એકમત થઈ ન રાજીએ, 
તોયે એના આશયે તથા શ્રદ્ધા માટે તેને માટે આદર ઉત્પન્ન * 
થયા વિના ન રહે. એ પર્મત્રચારકના મનમાં રૉજઝીય ખળ 
વધારવાનો, કે સંખ્યાથી કે જબરદસ્તીથી પોતાના ગંઘને બળવાન 
કરવાને! હેતુ અત્યંત ક્ષુદ્ર લાગે. એડું એનાથી થઈ જ ત શકે. 

પોતાને “ અજ્ઞાનમાં પડેલા લાગતા? માનવબધુઓ પ્રત્યે 
એવી પ્રેમ કે કસણાની વૃત્તિથી આજે હિંદુ કે મુસલમાન ધર્મની 
દીક્ષા આપવાને પ્રયત્ન ચાલે છે એમ કાણુ કહી શક્ટે એમ છે ? 
ગમે તે રીતે હિદુતો ઝુસલમાન કે સુસલમાનને હિંદુ કરી રાકાય-- 
એવી તે તે ધર્મોની શાસ્્રાસા હોય તોમે તે નીતિવિસ્ટ્ર છે, 
આદર આપવા ચોગ્ય નથી--એમ કહેવાતે નથી હિંદુ કે નથી 
સુસલમાન આગેવાતો તૈયાર. ધર્ષપ્રચારતી પાછળ જે વત્તિની 
આવશ્યકતા છે તે બાબત તેએ સૌ મૌન રાખીને જ રહે છે, 
અને ધર્મપ્રચારતે નામે સત્યનું, નીતિતું, ન્યાયનું અને માનવશ્રેયતું 
નુકસાન કરી રહ્યા છે. 

ધરશ્ઞાતર, ગોવધ, વાન, ધર્મ્નિદક્નું ખૂન વગેરે કેટલાક હિંદુ- 
સુસલમાન વચ્ચે ઝગડા ઉત્પન્ન કરનારા પ્રશ્નોની બાબતમાં એક 
વાત સ્પષ્ટપણે આગેવાનોએ સમજવી જેઈએ. તે એ કે આવી 
બાબતોમાં જે લોકે ધર્મને નામે ઝગડા કરે છે કે કરાવે છે તેએ શાસ્ત્રના 
એટ અર્થ કરે છે, સાચા અર્ચ તો આવા આવા છે એટલું જ કડી 
તેઓ બેસી રહે એ પૂરતું નથી. એમણે પોતાના સ્વધર્મોએ।ને એમ 
પણુ સ્પજ્પણે કહેકું ધટે છે કે આ ખાબતમાં જેવા અર્થો ઝગડો 


૧૬૮ 


વિરોધી માન્યતા ઓઉતુ' શોધન 


કરાવનારાએ તરક્થી લોકોને સમત્તવવામાં આવે છે તેવી જ 
ગઆજ્ાઓ હિંદુ ક મુસલમાન શાસ્ત્રોમાંથી નીકળતી હોય તો ત્તે 
“આજ્ઞાઓ તિલાંજલિ આપવા જેવી છે, અને એવી શાસ્ાજ્તા 
સાનીને જ ને હિંદુ કે ઝુસલમાન ધર્મ પાળી શકાતા હોપ તો 
“તેમને પણુ તેમના સ્વધર્મીએએ હિંદુ કે સુસલમાન મટી ગયેલા 
સમજવા. આ રીતે સ્પદ્પણે મત ગ્રગટ ન કરવાથી એક મહત્તના 
વિષયમાં સત્યાત્રડને અધટિત ત્યાગ થાય છે અને દશમાં “કોમી 
ઝગડાએઓના જે અગ્નિ વારંવાર સળમી ઊઠે છે તેવું આ વ્ત્તિ 
“પણુ એક ઢારણુ છે. 


આમ સ્પષ્ઠપણુ કહેવાથી વિરોધીઓને હાથે નુકસાન થાય 
એ શક છે. પણુ આગેવાનોએ એની પરવા ઢરવી મે!ગ્ય નથી. 


હ હિંદુ તથા મુસલમાન ધર્મની જે માન્યતાઓ એકખીન્તથી 
ઊલટી હાય, જે માન્યતાએ એકમાં પુષ્યર્‌પ અતે  ખીનમાં 
પાપરૂપ મનાયેલી હોય, તેવી માન્યતાઓ 

!વિશાધી માન્યતા- સાચવવાની દરેકને સ્વતત્રતા છે એટલી જ વાત 
એપતુ' શોધન સ્વીકારવામાં પર્સતસહિષ્ણુતાતા એક અંશ 
રલો છે, અને તેટલા પૂરતો એ પ્રયત્ન ઠીક 

જુ. પણુ એથી ખે કામ વચ્ચેના એકચતો કોયડો ઊક્લે એમ મને 
લાગતું નથી. એવી વિરોધી માન્યતાએ ની નેડીમાંથી ખેણ સાચી 
ન હોઈ શકે; કાં તો એક એટીજ હોય અતે ખીજ જ સાચી 
ફોમય, અથવા ખેય ખોટી કે અધૂરી હોય, અને સત્ય કાંઈ નીજી જ 
રૃષ્ટિ સ્વીકારવામાં હોય. આથી દરેક માન્યતામાં કેટલું સત્ય છે 
સતો સ્વણુદ્િથી, ધાર્મિક «ૃત્તિથી અતે ગાંભીર્યથી નિણૂય કરવાની 
“જવાખદારી ઉઠાવવા ન્યાં સુધી ધર્મ, સત્ય અને માણુસાઈ ને જ 


૧૬૯ 


સત્યમય છીવન 


પૂજ્નારા હિંદુ તેમજ મુસલમાન આગેવાને તૈયાર ન થાય, અતે 
ખન્તે ધ્મેના અનુયાયીઓની તે નિણુય મુજ્ય માન્યતા ફેરવવા 
મયત્ન ન થાય, ત્યાં સુધી આ ઝગડાઓને! અંત આવવે ડડેણુ 
લાગે છે. ત્યાં સુધી બલે વચ્ચે સંપ ર્‌ખાવવાના સર્વે કરારે! “કે 
સુલેડનામાંઓએ ઉપરછલા પ્રયત્નો જ રહેવાના, અતે પોલીસની 
વ્યવસ્થા હતાં એતો ભેગ થવાની સદૈવ ધાસ્તી રહેવાની. કારણુ, 
વિરોધી માન્યતા વિરેધી માનસને % નિર્માણુ ટરી શકે; અતે 
માનસના ભેદમાં જ કહેવાતી “ંસ્કૃતિ 'ને, પરતુ વાસ્તવિક રીતે 
ગ્રકૃતિ અથવા સ્વભાવને! બેટ નિર્માણુ યાય છે. વિરોધી માનસો 
વચ્ચે ફચારેક પણુ કલ ઉત્પન્ન થયા વિના રહે જ નહિ. ખે. 
જામોનું માનસ એક કરવાને, અતે સત્યને શોધવાનો કહો, કે 
પરમેશ્વરને ભજવાને કહો, કોઈ એકજ ન હોય તોયે અવિરાધી 
માર્ગો શોધવાના પ્રયત્નમાંથી જ બન્નેનું શ્રેય સાધી રાકાશે. 


એવા ગ્રયત્નની આવશ્યકતા સમજનાર 'ેટલાક સંતોના ઉદ્ધાર 
સ'તાનતા ઉટ્દાર ઢાંકી આ ગ્રેકરણુ પૂડું કરું છું : 
તુતીં કક વિતાવે! વટરેરો, વેટ ર૩૦ તાને ૧વેટો 1 
થેમૂગવ લે તરરેટો, જેટી રક વેર પટાયા દૈ? | 


યુરર રર ૬રો જરર સાર નહ, £િ૬ તરજ જોર્‌ છેદ નહે 1 
સથ સાધુ છલો જોર્‌ સોર તટી, ઘ્તરપટને અવ સમા છે 1 


સ મેં સછા ત મે જાગી, અ મૈં કુન્તી ન મ દાની 1 
યુષ્ેવાર નાઈ છર વાગી, થનટ₹ ર૧૨ વગામા રે ॥: 


૬. તમે શાસો અને પે!થીએ ભજનો છે, પણુ કેવા છલટા અયે કરડ 


૧ણન૦ 


સત્તાના ઉદ્ભાર 


સા છુદ્દા મહતો અમત, મા લુજ્ શાના ચાવે 1 
સા બુરા જુરાન વિતેવેદ, ના લુટ નાસે ॥ 


ના સુદ મૅ સોર્વ વિદ્ઠા, બૈવે ઉર જામ 1 
યુળાશૌટ સર મુસરિર મિછ સતા, રટે લવ્ત તમારે ॥" 


ક ૪ 
મમ વૂછત રેં વરતીત નહીં, ગથી વાણી સમર ટના 
સુતા ઝુષ્તા નહે સદ અહે, રહી સાય અસાર ગાત હે ॥ 


રવઝ ગહ, સરિય માટે, ચાડ જા શિરા માનત ફેં * 
વસત જાગો છોથી વાગી, નહે નીર શીર હૂં છન રે ॥ 


૨1 સુજખ (:-કારણુ ! ) વિના ન્યર્ષ લડો છા! આવા ઊલટા વેદ તમને? 
જામે શણાન્યા છે? ભેદને દૂર કરો; ઝગડાનું કાંઈ કારણ નયી. હિંદુ અને 
સુરણ (-મુસલમાન) જુદા નથી. સર્વાતે સાધુ સમે, કોઇ થાર નથી. 
ઘટ્ઘય્માં આપ જ સમાયેલો! છે. હુ' તે! સુલ્લાચે નથી, કે કામે નથી; 


સુત્નીયે નથી, અને હાછયે નથી. ખુલ્લારાહે તો! હદયતું વાજિત્ર 
ચડાવીને (1) અનાહત રાખ્દ વગાડયો છે. 


૧. મરને ખુહા મસ્જિટમાયે ન મળ્યો અને કાબામાયે ન મન્યે; મે 
એને કુરાનક્તાખામાચે ન મેળવ્યા, અને નમાજમાથે નહિ. વળી ખુદાને 
ગ તીષમાચે દીઠો નહિ, અને મે વ્યર્થ જ પગ દૂગન્યા. (1) ખુલ્લારાહ 
કહે છે કે ન્યારે સદ્ગુરુ મન્યા, ત્યારે ખધ્રી કઘરાણીઓ ખ'ધ થઈ (-અધી 
અટ્પટ મટી ગઈ). (૪. સ. ૧૭૬૦થી ૬૮૧૦ દરમ્યાનનો પન્તખતેો। એક 
કૂકર) 


૧છ૧ 


સત્યમય જીવન 


જ ન 
વેતન ૧% પ જાટત રૈ, ઘર ૧ત્ય₹ વારન માનત છે 1 

મિ 

ચરે ૬ મરૌવ તિસત વરે, પિંજર ગન્ત નર તાતત રે 15 


૬. કાછ અને પ'ડિત ઝગડા કરી “છે છે, પણુ નિક્ષય થતા નથી. 
મુક્તિ કે યુક્તિ (ચાગ)નો માગ" લેતા નથી, સાધુઅસાધુને «ણતા 
નનમી. દેવળમાં ન્તય છે અને મસ્ન્ત્દમાં ન્ઢય છે; અને ત્યાં ઈશ્વરના 
સજલાને કાપે છે. પ'ડિતો અને કાક્એએ ખધી બાજ ડુખાડી દીધી છે; 
તેઓ નીરક્ષીરનો! વિવેક કરતા નથી, ચૈતન્યનું ગળુ' કાપે છે, અને પથ્થર 
તયા 'પાષાણુને માને છે, ગરીખદાસ કહે છે અતે તેએ નિરારા યઈને ન્નય 
જી. એમના છવતરતે પિકાર અને લ્યાનત છે. (સન ૬૭૭૪ થી ૬૮૩૫ 
ફરમ્યાનમાં એક કખીર રિષ્ય. ત્રણે ઉતારા સંત્વાની સ. ૨, ગળ્ારાવ્રારમાંથી 
લીધા છે.» 


૧૭૨ 


મ્રકરણુ' પ સુ 
સત્યવતત અતે સત્યપ્રચાર 


હુવે પોતાના મતોતે વ્યવહારમાં મૂકવાતો અને સમાજ 
પાસે સુકાવવા પ્રયત્ત કરવાને ગ્રશ્ન વિચારીએ.પ 

તેમાં પહેલાં પોતાના મત પ્રમાણે વર્તવાતી કૂરજને। વિચાર 

ફરીએ. સત્યનિશ્રય અતે સત્યપ્રકારાન કરતાં સત્યવર્તનની કરજ 

ઉપર હજુ વધારે મર્યાદાએ હોય એ દેખીતું 

સત્યવર્તનની ફરજ છે. કારણુ, એમાં આપણા! વતેનની ખીન્નનાં 

જવન પર્‌ ચું અસર થશે એ ન્તેવાની 

મેરજ ઊભી ચાય છે, અને તેથી પોતાના મત પ્રમાણે વર્તવાની 

પદ્દિ, વેળા વગેરેનો વિચાર કરવાની જરૂર રહે છે. ૭તાં, 


૧, શા કારણુસર તે હુ સમથ રાકયો નથી, પણુ મોર્લીએ પોતાના 
સતોના સમાજ પાસે અમલ કરાવવાને વિધય પહેલે વિચાર્યો છે, અને 
જાત્તે અમલ કરવાનો બીજે. મને આ રીત ઊલ્ડી લાગી અ, તેથી મે' એ 
કમ ખદલ્યો છે. 


૧૪૩ 


સત્યમચય છવન 


“પોતાનો જવનકમ ઘડવાની બાબતમાં ને કોઈ માણુસતે ચાલુ 
આદરી અને પોતાના આદરી વચ્ચે મઠત્તતો બેદ લાગતો હોય, 
અને પોતાને! છવનને અખતરો સુંદર રીતે અજમાવી શકારે, તથા 
ઘણા માણુસોતે તે રીતે વર્તતાં કેળવી શકાય તો માનવન્નતિનો 
કટલોક ભાગ તો વધારે ઊંચા પ્રકારનું છવન ગાળી શકશે, એમ 
તૈને લાગવું હોય તો! થોડા કાળ માટે તેતે સમાર્જનિદાતી સળ્ન 
વારી લેવી પડશે એ ધાસ્તીથી એવી મૃછ્યવાન અતે ઉદાત્ત 
આશાઓ ત્યજ્વી એ તો પેટની ખાતર પોતાનું સત્તત વેચવા બરાબર 
છે. સમાજની ચડતી માત્ર તેનાં નીતિસૂત્રો સુધરવાથી કે ઉન્નત થવાથી 
“જ થઈ શકતી નથી; પણુ નેતિક પુસ્ષાર્ય નતત્રત થવાતીયે જરૂર 
રહે છે. કાઈ. પ્રશ્નની નેતતિક અવનતિ થવાતું 

નૈતિક પુરુષાથતું તાત્કાલિક ફારણુ તેનામાંથી નૈતિક પુરષાર્ય 
સહત્ત્વ ઘટી ગયેલે! હોય છે તે હેય છે તથા તેના 

નૈતિક સદ્સદ્વિવેકતે નાશ થયેલો હેય છે તે 

છાય છે, તેના નીતિના સિદ્ધાન્તની અવનતિને નહિ. મુસલમાને પૂર્વમાં 
અને સ્પેનમાં ખ્િસ્તીએ સામે ક્સડમંદ થયા તે તેમનું કવવ્યશાસ્ર 
વધારે ઉન્નત અથવા વધારે વ્યાપક લવું તેથી નહિ, પણુ કર્ત્ય અથવા 
ધર્મ માટે તેમને આદર વધારે પુસ્ષાર્યો અને તેજસ્વી હતો તેથી. 
નૈતિક પુસ્ષાથ અથવા તેજના આવા અતિમહત્ત્વને લીધે, 
ગપ્રશ્તમાંથી ખળાતારે એને દાબી દેવાતા ગ્રયત્તાો એ ગ્રન્નની 
ચડ3તીને અત્યંત વિદ્યરૂપ છે એ ખહુ સમન્નવયું 

સને દાખી રવામાં પડે એમ નથી. આપણા દેશમાં એને! પ્રયોગ 
જેખમ સેકડો! વર્ષોથી ચતો આવ્યા છે, અને આપણો 

દશ એના પરિણામ ભોગવી ૨જ્ઞો છે. આથી, 

“જાઈ માણુસ પોતાના સિદ્ધાન્ત પ્રમાણે પોતાનું ઈવન ધડવા પ્રયત્ન 


૧૭૪ 


સ્વસ્પર્સી વર્તન--મોલનો મત 


ર્‌ તતા, તેમ કરવામાં એ અચૂક ભૂલ કરતો હોય અને એતે 
ખલે પ્રશ્નને તુક્સાનકારક છે એમ ઘણા લોકાતા મત હોય 
તાયે, ન્યાં સુધી એના ગ્રયત્ત કેવળ પોતાના જીવનપૂરતે! જ 
મર્યાદિત રહે ત્યાં સુધી એતે એમ કરતાં અટકાવવા માટે કોઈ પણુ 
પ્રકારના ખળતે ઉપયોગ કરવો! યોગ્ય નથી એમ મોરલી ભારપૂર્વક 
કહે છે, જેને પોતાના સિહ્ધાન્તો સાચા જ છે એમ પાકે પાયે ખાતરી 


હોય, તેને સામ ઉપામે। ઉપર જ આધાર રાખવો ઘટે. બળાત્કારના 
ઉપાયો સમાજનું બેતિક તેજ જોછું કરે છે અતે દંભને પોષે છે." 


8 ને “કાઈ માણુસની નવીનતા કેવળ પોતાપૂરતાં વર્તનની 
મર્યાદામાં જ રહે તો તેને તેના અમલ કરવા દેવાની સ્‍વતંત્રતા 
રાવી જેઈ એ એમ મોર્લોએ નિયમ તારવ્યો 

સ્વસ્પર્શી વત'ન-- છે. સારી પેઠે ઉન્નત થયેલા અને નીરોગી 
ચ્ાર્લીનેપ મત સમાજમાં પોતાનું રક્ષણુ કરવાની પૂરતી શક્તિ 
હોય છે, અતે તેથી એવા સમાજમાં આવી 

સ્વતંત્રતાના ઉપયોગ ન કરનાર તેમજ એનો ઉપયોગ કરનારને 


૧, લોડ મોર્લીને--પોતાની હિંદી પ્રધાન તરીકેની કારકિદી દરમ્યાત--કાં 
ત્તા આ વિચારોનું વિસ્મરણુ થયું, અથવા એતું કાંઈ ચાલ્યુ નહિં તેથી, 
અથવા હિંદી પ્રનત પ્રત્યે પૂરતો સદ્ભાવ નહિ હોય તેથી, એના સમયમાં, 
એના આવા વિચારા હવા છતાં, હિંદી પ્રન્તનું વૈતિક તેજ હણી લેવા 
માટે ઇરાદાપૂર્વક પ્રયત્નો થયા હતા. 

કમનસીબે આપણે! દેશ દરેક વિજયી પ્રશ્તએ રરાની પ્રનનું નૈતિક 
ત્તેજ હુણુવા માટે લીધેલા ઉપાયોની છવતીન્તગતી નોધ છે. આપણા 
અસ્પૃશ્યા, આપણી રાતીપરનજે, બ્રાહ્મણેતરા, બ્રાહ્મણ તેમજ સુસલમાનોા 
જેમજેમ ખાજઓથી હણાતા ગયા, તેત્રતેમ તેએ પાછા માથું ઊચું 


કરી ન ન શકે એવી નીતિ તેમને વશ કરનારા તરફ્થી તેમના પ્રત્યે 
સલાવાઈ, અતે આજ સુધી એન નીતિના અમલ ચાઘુ રહ્યો છે. 


૧૭૫ 


સત્યમય જવન 


ખબળાત્કારથી દાબી દેવા મૃથનાર બતે નકામા જ ભયભીત રહે છે 
એમ મોર્લી માને છે. કેટલી હદમાં નવા વિચાર સમાજને લાભ- 
કારક થશે કે હાનિકારક તે એ સમાજની તીતિતી ભાવના 
બુદ્ધિના વિકાસ પર જ આધાર રાખતી નથી. કારણુ કે સમાજની 
ગદૃત્તિતે પેરનાર માત્ર એે ખે જ બળે હોતાં નથી, પણુ તેની 
રાજકીય અતે આર્થિક સ્થિતિ પણુ હોય છે. કેવળ નીતિના વિચારો 
રાજઇીય અતે આર્થિક પરિસ્થિતિને ઊંધી વાળવાને અસમર્ય નીવડે. 
છે એમ ૬ તિઠાસમાંથી ન્તેઈ શકાય. માટે ન્યાં સુધી રજ#ય અને 
આંરધેક પરિસ્થિતિ અત્રુક સુધારાને અનુકૂળ ન હોય ત્યાં સધી 
નૈતિક ક તાત્તિક દદિએ એ ગમે તેટલે! મહત્તતો લાગતો 
હોય, તોપણુ પ્રન્નમાં એ ગહુ પ્રવેરા કરી શકરો નહિ અતે 
ગણીગાંદી વ્યક્તિઓ જ તેનો અમલ ટરરો. આવી વ્યક્તિઓને 
પોતાપૃરતો પોતાના જવનમાં એવા સુધારાતો અમલ કરવા 
દવામાં સમાનત્તે કશું નુકસાન નથી. ઊલડું, જે કાંઈ થાય તો 
લાભ જ ચાય. 


આથી, મોર્લાની સલાહ એવી છે કે સુધારક માથે લીધેલું 
કાર્ય ખંતથી અને પે પાયે કર્યે જવું, અને જૂના વિચારના 
માણુસોએ કોઈ પણુ નીરોગી સમાજમાં આત્મર્સરક્ષણુના સુણુ છે 
એવી શ્રદ્ધા રાખવી. જૂના માર્ગીનતી મોટી ભૂલ એ હોય છે ક 
ત્તે એમ માની લે છે% સામાન્ય રીતે માણુસો પોતાના આયેશથી જ 
રારાતા હેય છે, પણુ ડિતબુદ્ધિથી દોરાતા નથી; એટલું જ નહિ 
પણુ, વળી, એમના આવેશ ઘણુંખરું સ્વાર્થી અતે નુકસાનકારક 
૬ હૈય છે, અને જે યોજના સાચે એમને સીધે! સંબંધ હોય તેમાંયે 
તેએ પોતાનું હિત વિચાર્વાને ભાગ્યે જ શક્તિમાન હાય છે. આ 
વિચારસરણી મૉર્લીના મત પ્રમાણે ભૂલભરેલી છે. 


૧છડૃ 


મલનેદ સ્વતંત્રતાનો સિદ્ધાન્ત 


$ મોર્લીના અ વિચાર મોર્લીએ સ્વીકારેલા મિલના 

“સ્વતંત્રતાના સિદ્ધાન્ત ' પરથી નીકળ્યા છે. મિલના સિદ્ધાન્ત 

ને ખરાબર હોય તો કદાચ મૉર્લીનો મત 

ઉના સ્વતંત્રતા- બરાબર ગણાય, પણુ ને એ સિદ્ધાન્તમાં જ 

નો સિ્ધાન્ત ભૂલ હેય તો મોર્લીના વિચારેમાંયે દોષ 

આવવાને।. આથી, આપણે મિલતે સ્વતંત્રતાનો 

સિહ્ધાન્ત જરા તપાસવાની જરૂર છે. મોર્લીની પાતાના પુસ્તકની 

આમલી આશૃત્તિઆમાં પુરવણીરૂપે એ સિહ્ધાન્તની એણે વિસ્તાર- 
પૂર્વક સમજૂતી આપી છે. 


મિલ કહે છે કે માણુસનાં કાર્યો અને વિચારોના 'સ્વસ્પરરો ', 
અષવા પોતાની નતપૂરતાં મર્યાદ્તિ, અને “ પરસ્પર્શી ' અથવા 
છીન્તએ ઉપર પણુ અસર પહેોંચાડનારાં 

બે પ્રકારનાં કાર્યો, એવા બે ભાગ પાડી શકાય, આ વિભાગ 
અશાસ્ત્રીય જ નહિ, પણુ નૈતિક દૃષ્ટિએ 

પણુ સમાજને હાનિકારક છે, કારણુ કે દરેક કાર્ય વ્યક્તિસ્પર્શ 
અને સમાજ્સ્પર્શો એવા બતે અંશોવાળું હોય છે--એવો આ 
વિભાગ ઉપર આક્ષેપ મૂકવામાં આવ્યો છે. મોલના આ ઉપર 
એટલો જ જવાબ છે કે આ વિભ્રાગા વ્યવઠારદષ્ટિએ ઉપયોગી 
છે. આપણે એવા વિભ્રાગને ખ્યાલમાં લાવી રાષ્ીએ એમ છીએ. 
સ્યૂળપણુ આમ કહેવું ઠીક છે. પણુ જે વિભાગની પદ્દતિ સદોષ 
જુમ તેના ઉપર રાજકારષુના કે નીતિશાસ્્રતા સિદ્ધાન્ત રચવા 
ગમે સયુક્તિક લાગતું નયી. વળી, એ વિભ્રાગપહતિ નૈતિક દષ્રિએ 
સમાજને તુકસાનકારક છે એ આઘ્્ેપ સામે મોર્લીતા કરો 


જવાબ નથી. 
૧ળ૭ 
૧૪ 


સત્યમય-જવન 


હ મોર્લીએ ખીન્ન પણુ ખે સિદ્ધાન્ત માની લીધા છે, અને 

,વેને લીધે એને ઉપરના વિભાગો ,આવશ્યક લાગ્યા છેઃ (૧) માણુસ 

ખીશ્નના હિત પર દષ્ટિ રાખીને વર્તે છે, 

માતવવત તતા તેતા કરતાં પોતાતા હિત પર દષ્ટિ રાખીતે, 

સિદ્વાન્તેત પણુ સમાજના નિયમોને વશ રહીતે વર્તે 

છે, તો! વધારે સુખ મેળવી શકે છે; અને 

(૨) માણુસોનો મેટા ભાગ પોતાનું નીતિનું ધોરણુ, કેઈ 

અતિ ઉદાર સ્થાયી સિદ્ધાન્તને અતુસરીને, અતે નહિ કે દરેક 

ત્ર્સગે જે તદત્કાલિક ઉપયેગનું લાગે તૈવા સિદ્ધાન્તને આધારે 
અમલમાં આણે છે. 


શોર્લીએ માની લીધેલા આ સિદહ્ધાન્તો વિવાદાસ્પદ છે. બીજે 
ઠેકાણું આ પુસ્તકમાં જ મોર્લાએ એથી ઊલટા સિદ્ધાન્ત સાચા 
હાય તેમ દલીલ કરી છે. શરૂઆતમાં જ મૉર્લીએ મ્રેય અને પ્રેય 
વચ્ચે ભેદ દેખાડીને કહ્યું છે કે લે.કાની અભિરુચિ મેવ કરતાં 
શ્રેય પ્રત્યે વધારે હોય છે, અને એ સનેદદશા માટે પોતે ખેદ 
રેખાડયો છે; એટલે ક ઉપર પહેલા સિહ્ધાન્તમાં જે કલયું 
જે તેથી ઊલટું જ કલું છે. તેમજ, સત્યામરહીએ ' “ ધણા 'ના 
મતની દરકાર ન કરતાં સત્યને જ અતુસરવું *નેઈ એ, એના 
સમથનમાં દલીલ કરી છે કે “ધણાઓ 'ના જનની, તેમના 
“ચર્ચાના વિષયોની અતે તેમના આદર્શોની ક્ષુદ્રતાને તિચારીએ, તો 
“તેમના મતની લેશ પણુ"પરવા કરવી ધટતી નથી. આ દલીલ 
ઉપરના ખીજ સિહાન્તેથી ઊલટી જ છે. મ 


વિચાર કર્તા -જષારો જર ઉપરના સિહાન્તાથી ઊલટા [ટા નિચે 
વધારે સાચા છે. જે માણુસ ખીન્નનું દિત લદ્યયમાં રાખીને 'વર્તે 


જ૧છ૮ટ 


ઊક્ષટા સિન્ધાન્તો 


“છે તે, સમાજના નિયમોને વશ રહ્યાં ૭તાં પોતાનું જ હિત 
“જ્યાનમાં રાખીને વર્તેનારા કરતાં વધારે સુખ અનુભવે છે. તે જ 
પ્રમાણે, ધણાખરા લોકે! પોતાનું નીતિનું ધોરણુ કોઈ અતિ ઉદાર, 
સ્થાયી સિદ્ધાન્તને અતુસરીતે નહિ, પણુ, 
ઊલટા સિદ્ધાન્તા સાધારણુ રીતે, ઝાં તો દરેક ગ્રરાંગે જે 
તાત્કાલિક ઉપયોગનું લાગે તેને, અથવા 

તો મુગ્ધભાવે રૂઢિ કે કાયદાને અનુસરીને વર્તે છે. 


મિલ અને મૉર્લી ખને વ્યક્તિતે જેમ ખતે -તેમ વધારે 

્વત'ત્રતા આપવા ચાહે છે. કારણુ, “ ઘણા? ભેગા થવાથી વિવેક 

વધે છે એમ તેઓ માનતા નથી. 'ધાડાં- 

અહુમતી વિષે રાહીના દોર છૂટા મૂડ્વામાં આવે તો 

અશ્રન્દા અસામાન્ય પુસ્ષોની ઉદાર આશાએ! અને 
વિચારસાષ્ટિઓ પૂળમાં મળી ન્નય. ' 


“ઘણા એના હાથમાં સત્તા આપવા કરતાં એકાદ ડાલ્રા 

-ઉદ્દારક 'ના હાથમાં તેને સરમુખત્યાર ( ડિક્ટેટર ) કરી પૂણુ 

સત્તા સોંપવામાં આવે તો જનકલ્યાણ વધારે 

“પ્રજાનો ઉદ્ધારક સારી રીતે સાધી શકાય એમ તેમને લાગે 

 શ્રસુખત્યાર છે. આવા ઉદઠ્દારક પાકી રકે તે માટે વ્યક્તિ- 

સ્વાતંત્ર્યની માત્રા નેમ બને તેમ વધારે 

“રાખવી ન્તેઈએે. આ વિચારથી જ બન્નેએ કાર્યો અતે વિચારોના 
 સ્વસ્પર્સો ' અને “ પરસ્મર્શો ' એવા વિભાગે કર્યા છે. 


જ ફ મિલ અને સોર્લનિ! આ સ્વતંત્રતાનો સિદ્ધાન્ત પૂરેપૂરો 
સ્‍વીકારી શકાય એવો નથી. “સ્વસ્પર્શો કાર્યો અને વિચાર 


૧૭૯ 


સત્યમય જવન 


મારેમે નક્તિતે પૂણુ સ્વત'ત્રતા આપવાથી સમાજની નીતિ 
નેખમમાં આવી શકે છે. જેએ સંતતિનિયમનના ઉપાયોને અનીતિ- 
મય માને છે, તેમની દષ્ટિએ ર્સંતતિનિયમનની હિલચાલ આવું. 
ઉદાહરણુ થઈ શકે. માણુસ કોઈ નવા પ્રકારનું 
મોર્લી-મિલના કાર્ય કરે અથવા મત બાંધે ત્યારે તૈ શરૂઆતમાં 
મત્તાની પરીક્ષા ભલે “ સ્વસ્પર્શી ” # છે એમ લાગે, છતાં 
એવું પ્યેય તો એતે ફેલાવવાનું જ હોય. 
આથી કાઈ કાર્ય ક વિચારતે કેવળ “સ્વસ્પર્શી' ગણુવું એ 
ભુલાવામાં નાંખનારું છે. માણુસ સામાન્ય કર્મમાર્ગતો ત્યાગ. 
કરી"સન્યાસ લે, ભક્ત ખતે, કે યોગ સાધે, તો તેમાંયે એને, 
સાડાવહેલે, ખીન્નને ચેપ લગાડવાનો! ઉદ્દેશ બની નનય છે, 
અયવા એવા સ્પષ્ટ ઉદ્દેશ વિનાયે ચેપ લાગવાનું પરિણામ નીપજે 
જ. વળી, ગ્રશ્નરમાં ખધી ખાખતોમાં અતે હેમેરાં આત્મરક્ષાની 
શક્તિ હોય છે જ એમ નથી દેખાતું. 


“જનકલ્યાણુતું એકર અતિશય અગત્યનું :અંગ સ્વતંત્ર. 
આત્મવિકાસ છે, અતે સ્વાતંત્ર્યનું ક્ષેત્ર બતે તેતલું વિશાળ 
રાખવાથી જ સ્વતંત્ર આત્મવિકાસને ઉત્તેજન. 

કસ્વાત2્ચ અને મળી શકે છે'--એ વાકય પણુ વધારેપડતું 
નિય"વણુ છે, દરેક ગ્રકારના આત્મવિકાસથી લેોક- 
ડહ્યાણુ કે એ વ્યક્તિતુંયે કલ્યાણુ યાવ છે જ. 

કમ નથી. લોક વ્યક્તિ--બસેના--કલાણુ માટે સ્વતંત્રતા તેમજ 
ચ્રાગ માર્ગે નિયમન ( વડવા તલ્લ દત્તા ) ખતેની 
સઆવસ્યકતા રહે છે. “ઘણા 'ઓથી વધારેમાં વધારે કલ્યાણુ થાય 
છે, એ પણુ જેમ બરાબર નથી, તેમ “ઉદ્દાર્ક' સરમુખત્યાર 
“ણુ તે સાધી શકે છે જ એમ ન કહેવાય, એકમાં જેમ અસ્થિરતા. 


૧૮૦ 


સ્વત'તતાની યોગ્ય માત્રા 


“અને દૂ દદિના સ્વાર્યતે! સદ્ય સંભવ રહે છે, તેમ ખીન્નમાં, 
ફમમાં કમ, પેગુતા વધવાની ધાસ્તી રહે છે. 


"સ્વર્તત્રતાની ચોગ્ય $ ત્યારે સ્વતંત્રતાની યોગ્ય સાત્રા કઈ 
માવા મને આ પ્રમાણે લાગે છેઃ 


જ “સ્વસ્પર્શી' “ક “પરસ્પર્શો” કાર્યો કે વિચારો પર નિયમન 
રાઈજ ન શકે એમ ન ડહી શકાય. 


ખીજ વ્યક્તિને ઢાનિ થતી અટકાવવા માટે વ્યક્તિની 
“સ્વતંત્રતા પર્‌ અંકુરા હોઈ શકે એટલું તો ગધાષે સ્વીકારે છે, 


૧, મિલની પહેલાં મિલ્ટન અને લૌકક એ બે વિદ્દાનોના “ સ્વત'ત્રતાન# 
સિષ્દ્રાન્ત *તા વિચારો પ્રચલિત હતા. એમના મત પ્રેમાણે ખીન્ન બધાને 
બ્યક્તિસ્વાતૈતર્યને અધિકાર આપી રાકાય, પણુ રમન કેથલિક સતના 
લોકોને તે આપી રાકાય નહિ એવા હતો. આ સ'કચિત દછિતં કારણ મિલ 
તથા મોર્લીના ખ્યાલમાં બરાબર આવ્યું લાચતું નથી. રોમન કેથલિક મતમાં 
'ખ્રિસ્તી ધમના વિધિઓ કે ઈશ્વર, આત્મા, પોપ વગેરે બાબતેની માન્ય- 
ત્તાઓ પોતા કરતાં જુદી હતી એ કારણુથી આ વિરોધ હત્તા એમ માનહું 
ખરખર નથી. પણુ નેએ રોમન કેથલિક ગરુઓને અને સંપ્રદાયને ન માને 
"તેઓનું નિર્દદન કરવું નેઈએ--એવે! કપદેરા અને બળાત્કાર એ વિરેપનું 
કારણ હતું. ન્યાં સુધી એવો! ઉપદેશ અને ખળાતકાર કાયમ રહે ત્યાં સુધી 
તે સ'પ્રદાય માનવસમાજને ભયરૂપ ગણાય. નેમ, દા. ત., કોઈ સુસલમાન 
પથ 3 હિ'દુ પંથ એમ માને કે પરધ્સીનિ ખળાહકારે વટલાવવામાં ક એની 
સ્રી પર્‌ બળાત્કાર કરવાથી અથવા વોતાના ધર્મની નિંદા કરનારનું 
ખૂન કરવાથી પુણ્ય લાગે છે, તો એ પય જરૂર માનવસમાજને બચરૂષ 
ગણુ, અને તેથી ત્તેની સ્વતંત્રતા પર અકુરા સૂકવા પડે. મિલના 
ન્વખતમાં એ દશ રોમન કેથલિક મતમાં રલો નહોતેઇ એટલે તેમની 

1” શનું પણુ કારણુ રલ નહિ. આથી, મિલ્ટન અને 
ના ત લ સો લીઝ સ કથિત લાગયા. 


૧૮૧ 


સત્યમય જીવત 


તે'વ્યક્તિ અમુક કાર્ય કરશે અથવા કરતી અટકશે તો તે 
જતે સુખી થશે એ કારણુથી, અથવા તો! તેમ તેની પાસે કરાવકું. 
એ ખીજાની દષ્ટિએ ડહાપણુભરેલું અથવા વાજ્ખી લાગતું હેય. 
તે કારણુયી તેના પર અંકુરા મૂકવા યોગ્ય નથી એવે! નિયમ 
પણુ હંમેશાં સ્વીકારી ન શકાય. 


૨ પણુ નિયમન કરવામાં વિવેક હોવો નઈ એ. નિયમનના 
ગ્રકારામાં નીચેના રણે હોવા જેઈ એ : 


(8) નિયમન સચોટ હેું નઈ એ : એટલે જે ઉદ્દેરાથી તે 
યોજવામાં આવ્યું હોય તે ઉદ્દેશા પાર પડે એવું હોવું જેઈ એ. 
સામાન્ય રીતે આમ નથી હોવું. દંડનીતિથી યેશનયેલા નિયમોમાં 
સામાન્ય રીતે એ ખામી હે(ય છે' કે તે ગ્રામાણિક અથવા નિર્દવ. 
માણુસના માર્ગમાં ડગલે ને પગલે વિધ્નરૂપ યાય છે, અને અપ્રામાણિક 
અથવા દેષ કરવા ઇચ્છનાર એનો ભંગ કરી રકે છે. દાણુ, દારૂ- 
તેથાયુ, છાપખાનાં વગેરેને લગતા કાયદાઓ આવા ગ્રકારના હેય 
છે. અપ્રામાણિક માણુસે! દાણુમાંથી છટકવાની, ચોરીયી દારૃ 
બનાવવાની 'ે વેચવાની, અને અસત્ય તચા ગંદું સાહિત્ય “લાવવાની 
રીતો શોધી શકે છે. પણુ પ્રામાણિક માણુસને દાણુના નિયમોને લીષે 
જ વધતી અનીતિનતે કારશે એની સાથે સબધ ધરાવનારે। ધંધો કરવા 
પાલવતે1 નથી, દારૂનિષેધની ગ્રશૃત્તિ કઠેણુ થાય છે, અને છાપનું 
પાલવવું નથી. જેમજેમ અવા યયદાએ જેતામાં ડડણુ થાય છે 
તેમતેમ સરકારી નાનામોટા અમલદારોને લાંચરૂશવતનાં દ્રારા 
અૂલતાં નય છે, અને પ્રજની કનડગત વધતી ક્ય છે. 


(શ) નિયમન ઓછામાં ઓછું હોનું નેઇએ, અને ઉદ્દેશ્ય. 
સિદ્ધ યઈ ગયા પછી અટજી જવું ન્નેઈ એ. સામાન્ય રીતે દંડથી. 


૧૮૨ 


સ્વત'વતાની ચોગ્ય માત્રા 


“દાખલો બેસાડવામાં ' નિયમન કરતારાગનેઃ શ્રદ્ધા હોય છે- 
પણુ નિયમનનો હેતુ ભયથી અમુક કાર્ય કરાવવાનો કે અટકાવવાનો 
નહિ, પણુ દોષ કરનાર વ્યક્તિને અમુક નિયમ! ગ્રમાણે પોતાતું 
જીવન ગાળવાની કળવણી આપવાને હોવો નેઈ એ. પીનલ કોડ 
પ્રમાણે ચતી શિક્ષાઓ તો ગુનેમરારને ગ્રામાણિક જીવન ફરીથી 
ગાળવું અશકચ થઈ પડે એવા પ્રકારની છે. એથી ગનેગાર્વું 
કશું કલ્યાણુ તો થતું નથી જ, પણુ સમાજનીયે કશી રક્ષા થતી 
નથી. અમલદારો અને ગુતેગારા વગ્ચે ન્નણે સફાઈથી ચના 
કરવાની રીતો શોધવાની અને તે રીતોની સામે એમને નિષ્ફળ 
કરવાની ખીજ રીતો શોધવાની શરત યોજવામાં આવી હોય 
એવું પરિણામ જ આવે છે. નિયમનના આવા ગ્રકાર યોગ્ય નથી. 

(શ) નિયમન શરૂઆતમાં ભલે કપરું લાગે, પણુ અંતે 
નિયમમાં રહેનાર વ્યક્તિનેયે એ ર હતું એમ લાગે એવું હોવું જોઇએ. 


(૬) જે કાર્યો અથવા વિચારે--પછી તે સ્વસ્પર્શી હોય કે 
પરસ્પર્શી--આખી પ્રજામાં ફેલાય તો તે પ્રન્નના જીવનનું ધારણુ, 
પોષણુ અને સત્તસંરાટ્દિમાં બાધા આવે એવાં હેય, તેવાં જ કાર્થો 
અને વિચારે! ઉપર નિયમન ચવું *નેઈ એ- 

(૨) ન્યાં આવા ગુભોવાળું નિયમન ન યોજ શકાય ત્યાં 
નિયમન ન કરવામાં જ ડહાપણુ સમજવું જેઈ એ. જેમકે, ખરાબ 
વિચારે! ફેલાય એ ૪૪ ન હાય, પણુ એને માટે ફરેલું નિયમન 
રાખ વિચારે ડફ્રેલાતા ન અટકાવી રકે, પણુ એના પ્રગટ 
પ્રચારને બદ્લે ચપ્ત પ્રચાર જ વધાર્‌ એવું હૉય, અયવા સત્ય 
વિચારાનો પ્રચાર પણુ અટકાવી દેતું હોય, તો તેનું નિયમન 
કરવા કરતાં અનિયંત્રણુ રાખી, ખરાબ વિચારોને! વિરોધ સારા ' 
વિચાર 'ેલાવવાના પ્રયત્નથી કરવો ન્નેઈ એ. જ 


૧૮૩ 


સત્યમય જવન - , 


(૪) નિયમન છૂટક વ્યક્તિઓનું હોય, ગુનેગાર વ્યક્તિઓછું* 
હોય, કે આખા સમાજનું હોય, એને પરિણામે આખા સમાજવું 
તેજ, “નીતિધૈય અને સમૃહ્િ વધવાં જેઈએ, એનો ક્ષય ન 
થવો! જેઈ એ. 


૩ નિયમનના ક્ષેત્રની બાબતમાં આટલું ખ્યાલમાં રાખવું 
ઘટે છેઃ 


(૬) ધનતપ્રાપ્તિનાં અને સુખનાં સાધનોનો ઉપયોગ અને 
વધારા કરવા ગ્રત્યે સામાન્ય રીતે “ધણા'ઓને ઉત્તેજ્નની જરૂર 
ન હેય. એ પ્રત્યે લેકાતું વળણુ હોય જ. એના ઉપર અંકુશ 
મૂકવાની જરૂર પડે. આથી જે માણુસોનાં કાર્યો અતે વિચાર 
તેવાં સાધનોાનાં ઉપયોગ અને વિપુલતા ઓછાં કરવાં તરફ હોય, 
અને સ્વસ્પર્શીપણાની «દમાં' રજ્યાં હોય, એટલે કે અહિસાને 
માર્ગેજ એ કરવામાં કે ઉપદેશવામાં આવતાં હેય તે! તેમની 
સ્વતંત્રતાની ઉપર્‌ અંકુશ મૂકવાની જરૂર ન હોય. કારણ, એવી 
ખાબતમાં “ધણુ। 'ની આત્મરક્ષાની શક્તિ ઉપર શ્રદ્ધા રાખવામાં 
હરકત નથી. રી 

(₹) સામાન્ય રીતે માણુસા પોતાના હિતને લક્ષમાં રાખીને 
વર્તવાથી વધાર સુખ મળશે એમ માનતા હોય છે. માટે એમાં 
ઉત્તેજ્નની જરૂ્‌ર.નથી, પણુ નિયમનની જર્‌ર પડે છે. આથી જે 
માણુસોનાં કાર્યો અને વિચારો ખીશ્નના હિતને લક્ષમાં રાખનાર 
હાય અને .તે સ્વસ્પર્શીપણાની હદમાં હોય તેમની સ્વતંત્રતા 
ઉપર્‌ અંકુશ મૂકવાની જરૂર ન હોય. કારણુ, એવી બાબતમાં 
“ણુ “ઘણા 'ઓની આત્મરક્ષાની શક્તિ ઉપર શ્રદ્ધા રાખવામાં 
રકત નથી. 


૧૮૪ 


સ્વર્તવતાની યોગ્ય માત્રા 


(૨) પણુ ધનગ્રાતિ અને સુખ મેળવવાનો ઇચ્છાવાળા લોકે 
તેમજ પોતાના જ હિત વરફ દદિ રાખનારા લેકે! પણુ તે માટે 
“હંમેશાં ઉવવમી જ હોય છે એમ નથી બનતું. આથી લોકકલ્યાણુની 
દિએ ધનતપ્રાંપ્તે અને સુખનાં જે સાધને! માટે તથા સ્વહિત માટે 
“જે ઉધોગિતા જર્રની હૈય તે નિર્માયુ કરવા નિયમન હોઈ શકે. 


(૧) ધન અતે સુખનો ગ્રાપ્તિ ધર્મમાર્ગેં થાય, અને કેવળ 
ગ્રેયતે નહિ પણુ શ્રેયનું વિચાર કરવાની રહે, તે માટે સ્વસ્પર્શી 
"તેમજ પરસ્પર્શી કાર્યા અને વિચારો ઉપર અંકુશ હોઈ ૨8, 


૪ ઘણા લે'કા ભેગા યવાથી જનકલ્યાણુ થાય છે એ પણુ 
સાચું નથી, અતે પૂરું સત્તાધ્રારી ઉદ્દારફ પણુ કલ્યાણ કરી રકે 
“છે એપણુ સાચું નથી. એ તો જેમનાં જવનનુ' ધારણુ અને પોષણુ 
શુદ્ધ રીતે અને સારી રીતે થયું છે, તયા જેમતી ભાવનાઓ 
શુદ્ધ અને બુદ્ધિ તીવ્ર છે તેવા સેસ્કારી, થારિત્રવાન અતે જ્ઞાની 
“પુરષોની પરેપરામાંથી જ વધારેમાં વધારે સધાય એવો કેશવ 
છે. તે ઉપરાંત એમની મદદમાં નિષ્યાત લે[કોનીયે જરૂર પડે; 
પૃણુ એવી ભાવનાની સમ્દ્ધિવિનાના કેવળ નિષ્ણાતો પણુ પ્રશ્નનુ” 
ડલ્યાયુ ન કરી શકે. આથી, સમાજમાં સ્વતંત્રતા તથા નિયમનતું 
“ધોરણુ એવું હોકું નેઈએ કે જેથી ઉપર કલા તેવા પુસ્ષોની 
પરપરા અખંડ ચાલુ રહે. એવા પુસ્ષ એક હોય કે અતેક હોય 
ત્તે ૪ શાસન કરવાતે લાયક છે. સામાન્ય અર્થમાં લેકાના એ 
પ્રતિનિધિ કે નેતા ન હોય, એટલે કેવળ પ્રસિદ્ધ લોકમતને। પડધો 
પાડનારા ૧ પ્રસિદ્ધ લોકમતના વષીલે ન હોય, પણુ લોકહદયને 
-સમજી તેમની અવ્યક્ત અભિલાયાએ અને વિકાસતી દિને 
-સમજનારા અતે તે રીતે લોકમતને દોરનારા અતે વાળનારા હોય, 
“છતાં લોકની સૅવા કરેલો હોવાથી લેક્રાએ તેમને પસદ કરેલા હોય. 


૧૮૫ 


સંત્યમય છવન 


! ઇસારું કામ કરવાની સ્વતેત્રતા એ જ સ્વતંત્રતા છે. સ્વૈર-- 
વર્તનની સ્વ્તત્રતા એ સ્વતંત્રતા નથી. સારું જ કર્મ કરી શકાય. 
એવું નિયમન એ બંધન નથી.” ( મુદ્રારાક્ષસ » 

આટલી નિયંત્રિત સ્વતત્રતાથી વ્યક્તિને તેમજ સમાજને 
પોતાનું ષ્રેય સાધી શકે એવે! ' સુસ્યાર્ કરવામાં અડચણુ નહિ. 
આવે એમ મને લાગે છે. જેને સત્યની ઉપાસના કરવી હશે તૈતે 
એનાથી પૂરતી સગવડ રહેશે. મને લાગે છે ક સત્ય અમૂલ્ય રહે 
તેટલા માટે તેની ઘટતી કસોથીયે થવી નઈ એ. આવી વ્યવસ્થામાં 
સમાજવું નૈતિક તેજ ઠણાઈ ન ન્તય એટલી મર્યાદામાં સત્યોપાસકની 
કસે।ટીયે થશે, અને એવી કસોટીમાં જ સત્યામ્રહી પોતાની, પોતાતા 
વર્તનની અને પોતાના સિદ્ધાન્તોની મર્યાદાઓ તણી રાકશે. 


$ હવે પોતાના મતનો અમલ કરવાકરાવવાતી ફરજનો 
સતપ્રચાર આગળ વિચાર કરીએ. 


ત્રયમ તો સત્યાંત્રહીએ આટલી વાત ખ્યાલમાં રાખવાની 
#રૂર છેઃ જે લેક્રોના વિચારોથી પોતે જુદો પડે છે, તે લેકાએ 
પોતાની વિચામ્સરણી, રૃહિએ! અને પદ્દતિએ! 
જ સંસ્થાએ વિચાર વિના બાંધેલી હોતી 
નથી. એ બધી એક પ્રકારની વાસ્તવિક યા. 
કાલ્પનિક જરૂરિયાતમાંથી ઉદભવેલી હોય છે. 
ભલે એ પ્રયાએ વગેરેની આજે ઉપયોગિતા રહી ન હોય, અને એક- 
ખીત્ત્ત સાથે તેમતોા મેળ પણુ તૂટી ગયે! હાય. છતાં જે અનેક 
સંનેગાથી માનવજીવન નિર્માણુ યયેલું છે અને તેમાં વોટળાયેલું છે, તેને 
લીધે લે[ોની સ્વાભાવિક ભત્તિ પૌતાની ગ્રયાઓ અને માન્યતાઓને 
કેળ દવામાં મંદ હોય છે, અને ડ્રેરફારો કરવામાં રિથિલ હોય છે. 


લોકાચારનાં 
કારણે 


૧૮૬ 


અતામ્રહ 


ચાલી આવેલી પ્રથાઓ માંથી જે કાંઈ થોડે આધાર મળે તેટલાયીઃ 
પુ તેએને સતોષ માનવાનું સન થાય છે. અતિશય આગળ 
વધેલા વિંચારકાતે પણુ જે નવીન આચાર અને વિચારમાં થોડા 
જ વખતથી શ્રદ્ધા ઉત્પન્ન થઈ હોય, તેવા આચારવિચારતે આખે!- 
યે સમાજ તાબડતોબ રારણુ યઈ જય એમ સુધારક આપ્રહ 
રાખતો એ તો, શકય હેય તોપણુ, જીવનને અવહેવારુ બનાવન 
વાતો અને સમાજતે ષિન્નભિત્ર કરવાને! સીધો રસ્તો છે. આથી, 
સમાજજીવન ચાલુ રહે તે માટે, ન્ત્યાં સુધી નવા આચારવિચાર 
સુજબની ર્સસ્થાએ તૈયાર ન ચાય ત્યાં સુધી પ્રાચીન ચાલુ રહેવા 


જ જેઈ એ. આ ન્તતની નભાવી લેવાની ૨ત્તિ--અથવા સનાતન 
સતામહત્યાગ--અનાશ્રડ--સામાન્ય વિકાસતું અપરિઠાય' અંગ છે. 


& પણુ આ વાતમાંથી ખે પ્રકારતો! સત્યામ્રહત્યાગ ઊપજ 

ચકે છે? એક અયોગ્ય અતે ખીજે યેાગ્ય. જ્યારે તમે તમારા 

સાચા વિચારોને લોકોના ચાલી આવેલા 

અનાગ્રફ આચારવિચારે! સાથે બંધબેસતા ચાય તેટલા 

માટે દાટી દો અયવા તેમાં કાટછાટ કરા 

«યારે તે અયોગ્ય પ્રકારતો સત્યાગ્રહત્યાગ છે. યોગ્ય પ્રકારના 

સત્યામ્રહત્યાગમાં તમે છૂહેપૂર્વક માત્ર એટલો! જ સ્વીકાર કરે! છો 

“ક તમારા કાળના લોકામાંના ઘણા કાં તો તે વિચાર સ્વીકારવા 

સૈયાર નથી, અથવા તો તેને અનુસરીને પોતાની જીવનપદ્ધતિ 

બદલવાને તૈયાર નથી; અને તેથી, ન્તેકે તમે તો તમારા વિચાર 

પર્‌ જ મકકમ છો, છતાં આખુ જગત તે વિચારને તાબડતોબ 
અતુસરે એવી હ ધશ્તા નથી અથવા આશા રાખતા નથી. 

દાખલા તરીક, કાઉન્સિલોના, સરકારી શાળાઓના, અદાલતોના 

અને ખેતાબેઃના ખહિષ્કારના વિષયમાં, હિંદુમુસલમાન એકતાના 


૧૮૭ 


સત્યમય જીવન 


'વિષયમાં ગાંધીજના વિચારો સ્વીકારાય' એવું આજે વાતાવરણુ 
નથી. તેથી ને ગાંધીછી કાઉન્સિલમાં ન્નય, પે!તાની રાષ્ટ્રીય 
-રાળાને સરકારી બનાવે, અદાલતમાં વકીલાત કરવા માંડે, અને 
ખેતાબ મળે તતો તે સ્વીકારે, અથવા પ્સ્ક્ષામ વિરુદ્દ હિંદુકામને 
“સંગક્તિ કરવાની પ્રરૃત્તિ આદરે તો તે અયોગ્ય સત્યાત્રદત્યાગ 
થાય. પણુ, “ મારા છતાં તમે આ વિચારો અમલમાં મૂકરો! એવી 
“ફું અપેક્ષા રાખતો નથી, પણુ એ વિચારે મારે વાંકે અજાણ્યા 
ન રહે કે પડતા ન મુકાય તે માટે હું એટલું તો કહી દઉં છું કે 


“મેં તો તે મૃહ_માન્યતાએદ છેડી રીધી છે, અને તે વાત છું 
"છુપાવવા માગતો નથી.,' આ મેગ્ય પ્રકારને! સત્યામ્રહત્યાગ છે. 


$ સામાજિક કુપ્રયાઓતે દૂર કરવા મારે જેએ દઢ, સતત 

“અને અડગ ગ્રયત્ન કરતા હોય છે તેમની સામે, જેઓના એ 
કુપ્રથાએ ટકાવી રાખવામાં કોઈ તે કોઈ 

કુગ્રથાએનદ પક્ષની સ્વાર્થ હોય છે તેએ તરફથી, તેમજ જેમનામાં 
દલીલો સુસ્યાર્થ કરવાની શક્તિ મંદ હોય છે તેઓ 
તરક્યી અતૈક ગ્રરારની દલીલે। કરવામાં આવે 

“છે. “ સમાજની કુપ્રયાએ અતે દુરાચારે। તેમજ હાનિકારક પતિઓ 
“એની મેળે જ દૂર ચઈ જરે '--એવી માન્યતા પોષવા માટે જેમ 
આપણા દેશમાં કહેવામાં આવે છે કે 'સૌસૌનાં કર્મ પ્રમાણે 
"ચાય છે,' “પશ્વિરેચ્છા હરે ત્યારે જ ચરો,' “ કાળે ડરીતે સંધું રૂકુ 
શ્ચસે, આપણે શું કરવાના હતા?' તેમ યુરાપમાં જેમાંતેમાં 
ઉત્કાન્તિ અથવા વિકાસવાદની ઓથ લેવામદં 

“ ઉત્કાન્તિવપ્દ આવે છે. ઉત્કાન્તિવાદ્તી પાછળ વૈજ્ઞાનિક 
રોધખાળના અંશો છે, તે છતાં તે પણુ કાંઈ 

ગાદ વહેખોને પોષનારું ચતું નથી. એ વાદને આધારે તેએ કહે 
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છે ક “વિચારી અને ગ્રયાઓઆમાં એક પછી એક થનારા ફેરફારો 
કુદરતી રીતે જ દેખા દે છે અને થઈ જય છે, અને તેથી તેમાં 
પુર્ષપ્રધત્ન “કે પચ્છાતી અપેક્ષા રહેતી નથી. ' 


$ મનુષ્યના હદયમાં જે કાંઈ ઇચ્છા ક નવો જણાતો 
વિચાર સ્%રે છે, તેને એ પેતતાના મગર્જ્સાથી સ્વામી તરીકે 
ઉપન્નવે છે “કે વિશ્વમાં કાઈ રીતે સૂટ્દમ. 
નવા વિચારનુ" સ્વરૂપમાં રહેલાં ઇચ્છા અતે વિચારોનું, 
પ્રથમ દર્શન ગ્રરૃતિના કોઈ નિયમો! સુજબ અતુકૂળ સમયે 
અતે મગજની અતુકૂળ સ્થિતિમાં તેને કેવળ 
દરીનજ ચાય છે---તેતે! યથાર્થ નિર્ણય કરવો કદાચ અરાકય હેય.. 
મતુષ્યતું ચિત્ત "ચ્છાએ।, વિચારે વગેરેને ઉપજાવનારું સાધન નહિ,. 
પણુ કેવળ એવું દર્શન કરનારું અથવા પ્રતિ્ષિબ ઉઠાવનારું દર્ષણુ 
જ છે એમ માનવું ધોગ્ય હેય એમ બતે. આથી, ઉત્કાન્તિવાદ, 
નિયતિવાદ, કાલવાદ વગેરે વિચારસરણીએઓ, જે મનુષ્યને પ્રકૃતિના 
ચૂત્રધી બંધાયેલા કેવળ પૂતળા જેવો જ ઠરાવે છે, તે સાવ ભૂલ-- 
ભરેલી ન કહી શકાય એમ પણુ બતે. છતાં, એટલુ તો ચોક્સ છે. 
5 ગ્રમૃતિ કાંઈ ઢંગધડા વિનતા કયાંયે કાર્ય કરતી નથી. એની એક-- 
એક પ્રકારની શક્તિ ચોકસ નિયમ ગ્રમાણે જ ચાલતી જણાય 
છે. ગમે તે મગજમાં ગમે તે વિચારે પ#ચ્છાઓ દર્થન દેતાં નથી;- 
પૃણુ અમુક રીતે જ વૃદ્ધિ પામેલાં મગજ્યત્રોમાં જ તે પ્રયમ 
દરન દે છે. 


વળી, એકવાર એક કે વધારે વ્યક્તિઓમાં બસુક ઇચ્ઃાએ 
“ વિચારોનું પોતાની મેળે દરીન થયા પછી ગને. વધારે ડ્ેલાવો 
ચવા માટે એ વ્યક્તિઓ જ સાધનભૂત થતી જણાય છે. ને- 
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માણુસને કોઈ વિરોષ પ્રકારના વિચાર કે ઇચ્છાનું પહેલું દરીન 

શાય છે, તેતે તે દરીન ચતાં પહેલાં લાંબા કાળ સુધી, ન્‍તશે 

પ્રસૂતિ થવાની હેય તેવી, વેદના ખમવી પડે 

ગ્રધમ દ્રણા છે. એ પોતાની તપદશ્રર્યાથી એ વિચાર, 

પચ્છા વગેરેને મેળવતો જણાય છે. પણુ 

ગએ વિચાર વગેરેને પ્રાપ્ત કરવા મારે દરેક વ્યક્તિને એવી વેદના 

ગ્રકૃતિ સંઠન કરાવતી નથી, પરંતુ પહેલી વ્યક્તિઓ દ્રારા જ તે 

ઇચ્છા કે વિચારને ફેલાવે છે. જે અદશ્ય મતોમન્યન બાદ, પ્રથમ 

વ્યક્તિને દર્શન થયું, તે મન્થન સાવ અટકતું નથી, પણુ તે હવે 
સમાજમાં પ્રગટ રીતે અને વિશાળ ક્ષેત્રમાં પસરેલું જણાય છે. 


આ રીતે પણુ એમ કહેવાને હરકત નથી કે પ્રન્નની ઉન્નતિ 
સમાજમાં ચાલતી અનેક પ્રરૃત્તિઆ અતે બળાની ઉપર આધાર રાખે 
છ ખરી, પણુ તે ગ્રવૃત્તિઓા અતે બળોાના આગેવાનો અતે આધાર- 
સ્તંભો તે સમાજનાં સીપુસ્ષોમાંથી જ હોવા નેઇએ; ખીજે 
કચાંયથી તે મળી આવે એમ નથી. પ્રગતિ કાંઈ આપોઆપ થઈ 
જતી નથી. એટલે “ક એકાદ જમાના સુધી લાંખી કુભકણું નિદ્રામાં 
પડયા ર૯ પછી ન્નગતાંની સાથે જ કોઈ સુધરેલી સ્થિતિમાં 
આપણે આવી ગયા છીએ એમ આપયુને માલૂમ પડી આવે એ 
શકય નથી. પરતુ, જગતમાં જે કાંઈ મર્યાદ્તિ સુધારા થાય છે 
તેટલે પણુ ત્યારે જ ચાય કે ન્યારે લેસ સુધરવાની ઇચ્છા 
પોષાય, અને તે માટે યોગ્ય ઉપાયે! લેવાય. 

આથી એટલું સિદ થાય છે કે સમાજ પોતાની સાધારણુ 
ગતિ એક પછી એક અસુક પ્રકારના ફ્રેરફારો કર્યા કરીને જ ચાલુ 
રાખી રકે. અને એ ફેરફારોની પહેલ કરનાર કોઈ ચોક્કસ વ્યક્તિ 
“અથવા ગણ્યાગાંઠયા લોકો જ હોવા નઈ એઃ આટલી તો આપણૂતે 
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સ્રત્યક્ષ બનાવોના કેવળ અવલેફન પરથી જ ખાતરી ચાય છે. 
“આવી પહેલ ડરવાતો વિચાર અઝુક જ એક કે થોડાક માણસોને 
લાધે છે, અતે ખીક્તતે લાધતે! નથી તેવું 
શમાજ્ની પ્રગત્તિ કારણુ એટલું જ કે તેમને ડકુધારો ખીન્ન 
કરતાં વધારે ખૂંચે છે. જેને નવો વિચાર સૂગ્રી 
આવે છે તે કાઈ સદૈવ ન્નત્રત રહેનાર કલ્પનાશીલ ખુહ્ધિતો વિરલ 
સહાયુસ્યુ હોય છે; તેતાં સ્વભાવ અને તાલીમ જ એવાં હાવ છે 
કે પ્રચલિત સ્થિતિતે સુધારવાના વ્યવસ્થિત અતે ગેભીર્‌ વિચાર 
ફર્યા વિના તેને જરાયે સખ નથી વળતી. 
આનું પ્રત્યક્ષ ઉદાહરણુ “ સત્યાગ્રહ ' અતે “રૅટિયા 'તી સોધ 
જ. નિ:શસ્ત્ર થયેલી પ્રનત એક મેટા સામ્રાન્ન્ય સાથે પોતાના હકેકા 
માટે શી રીતે લડી શકે, અને ફામધંધાને 
*સત્યાશ્રહ? અને અભાવે ભૂખે મરતા કરોડો લેકેોતે મારે 
“રે"ટિયો?” અતિવિશાળ પાયા પર ચોજી શકાય એવા 
ગુજરાનતે। ઇલાજ કયો--એ શેધવાને કેટલા 
શીર્ધકાળ સુધી ગાંધીજના હદયમાં મ-થન ચાલ્યું હશે તે ગાંધીજ જ 
જાણે. ઉપરના અવતરણુના છેલ્લા ફકરામાં જે મનતી સ્થિતિ વણીવી છે 
તે ગાંધીજની છે એમ એંમના વિરોધીતેમે કખૂલ ડર્યા વિના ચાલે 
એમ નથી. આયી, સત્યામ્રહરૂપી રાસ્ત્ર અતે રૅટિયાની રાજી 
એમને જ સૂઝયાં અને ખીન્નને ન સૂઝચાં તેનું ડારણુ રામજી 
શકાય એમ છે. ત્યાસ્પઠી જે રીતે એ વિચારોનું મક્તમાં મન્ચન 
શયું તે આપણે ન્નણીએ છીએ. 
ટ સંભવ છે કે એવા જ પ્રકારની શોધ માટે એટલી જ 
'ચ્યાક્ળતા ધરાવનાર કાઈ બીજી વ્યક્તિને “ સત્યાગ્રહ ? કે “ રેટિયા '- 
મે ખદ્લે ખીન્ન “કાઈ ઉપાયો ચઝે. ખીન્ન કાઈ દેશમાં ગાંધીજીને જ 
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બજ ઉપાયો સછે એમ પણુ સંભને. કયા ઉપાયો સૂઝે 
તે દેશકાળ ઉપરાંત તે વ્યક્તિના પૂર્વસસ્કારો, તેણે સ્વીકારેલી 
મર્યાદાઓ અને તેની આજુબાજૂની પરિસ્થિતિ ઉપર આધાર 
રાખે છે; અને સૂજેલા ઉપાયોની મોગ્યાયોગ્યતા તેની વ્યાકુળતા 
ઉપરાંત તેની જવતભરતી સત્યોપાસના, વિવેક તથા તારતમ્પ ખુદ્ધિ. 
ઉપર પણુ આધાર રાખે છે. એ મેગ્યાયોગ્યતાતું માપ તો ભવિષ્યમાં 
નીકળે. પણુ આમ બેદ હોવાને લીધે જ એમ કહી શકાય કે 
માણુસ (દ. ત. ગાંધીજ ) તવા વિચારોના શોધક નથી, પણુ 
"વળ એના દરીન કરનારા છે. એક જ મૂળમાંથી ઊપજેલો નવો 
'વિચાર માકર્સને એક રીતે, લેનિનને ખીજ રીતે, ગાંધીજને ત્રીજી 
રીતે એમ બહારથી અત્યત ભિન્નરૂપે દેખાય એમ પણુ દર્શન દે. 
ઝેટલા અંરમાં એને દરીન ચાય તે એની ઉપર કહી તેવી યોગ્યતાના 
ઉપર આધાર રાખે છે. રું 


સામાન્ય પ્રન્નતે કુધારાઓ ખૂ'ચતા નથી તેનું એક 
સસોટ દષ્ટાન્ત આપણી ગંદળનતે નભાવી લેવાની ટેવમાં જણાઈ 
આવે છે. શારીરિક સ્વચ્છતાની બાખતમાં 

આપી ગ'૪ીનુ* આપણે--ખાસ ડરીને સવણું હિંદુએ-- 
દષ્ટાન્ત દુનિયાની બીજ્ઠ ત્રજએ કરતાં ચડી જઈ એ 

છીએ એટલે સુધી કેટલાક લેખકોએ કહ્યું 

છે. છર્તા આપણાં પાયખાનાં, મારીએ, ' સેરીઆ, નદીતળાવના 
આરા અને તીર્યસ્યાનાનતે જે રીતે આપણે નરકનાં ઘામરૂપે 
નભ્ાવીએ છીએ, તે આપણાં- સ્તાનતંતુએ કેટલાં જડ છે 
ત બતાવે છે. 'જે રોરીઓ ગ્રસંગવિશેષો જમણુવાર માટે પણુ 
નપરાય છે, તે રોરીઓમાં -પેશાબના રેલામાંથી  પગ' મૂકીને આપણે 
જાજ જઈએ છીએ; મળથી .પગ ખરડાવાની પણુ નવાઈ ન 
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ગણાય. તે વખતે આપણુને સગ ચડૅ છે ખરી; ૭તાં એ સ્થિતિ 
ન જ નભવી જેઈ એ એમ આપણને લાગતું નથી. આપણાં પાયખાનાં. 
ગળા, ખીડોનાં ડૂ'ઠાં, દીવાસળીની પેઢીએ તયા અશ્લીલ લખાણો 
અને ચિત્રોના સત્રહસ્થાન, અને કદીક દુરાચારનાં સ્થાન પણુ 
બની રહે છે. નાકે ડૂચો ધઇઈ કે આંખો બંધ કરી આપણે તેમ 
ખએેસીએ છીએ અને કટાળીએ છીએ. પણુ જેમ પેલી વાતમાંનો 
વાંદરે રાત્રે કરેલો ઝૂંપડી બાંધવાનો ઠરાવ સવાર પડતાં જ ભૂલી 
ન્તય છે, તેમ આપણે એકવાર પાયખાનામાંથી નીકળ્યા કે પાછું ન્નણે 
જવું જ નહિ પડે એમ માની ગંદકી ભૂલી જઈ એ છીએ; અથવા 
એમ કહે ક ગંદજીતે જવાથી આપણતે જે સૂગ ચડે છે, તેથી 
વધારે સૂગ આપણુતે ગૅદકી દૂર કરવાકરાવવામાં ચડે છે, ભગિની 
નિવેદિતા જેવાં કોઈક આવીને આપણે કરેલી ગૅદકી સાક્‌ કરે તો 
ક્ષણભર આપણા ગાલ પર રારમના શેરડા પડે છે, સફાઈ થવાથી 
ગ્રસન્નતાયે લાગે છે, છતાં આપણુને પોતાને એ ગંદકી ખૂંચતી ન 
હોવાથી એતું કામ ચાલુ રાખવા મારે, અથવા આપણી રવાને 
સુધારવા “કે વ્યવસ્થા કરવા આપણે કશું જ કરવા તૈયાર નથી. 
આ અને આવી અતેક સમાજસુધારણા અને ત્રામરુધારણાની 
ખાખતમાં ગાંધીજી જેવાને જ ચટપટી ચાય છે અને બીજને નથી 
થતી કારણુે પ્ર્ચાલિત કુધારા એમને જ બીન કરતાં વધારે ખૂચે 
છે, અને તે સ્થિતિતે સુધારવા માટે વ્યવસ્થિત અને ગંભીર વિચાર 
કર્યા વિના તેમને જરાયે ચેન પડતું નથી. 


હુ પણુ એકાદ નવો વિચાર કે સિદ્ધાન્ત પોતાને પ્રાત યયા 
પછીયે--કાઇક વાર સાચી વિનયજંત્તિથી, તો ઘણીવાર વિતય- 
જૃત્તિના બહાના નીગે રહેલી સુખખાસક્તિયી--લેક્સયિની પાછળ જ 
ચાલવામાં અને તેતે પંપાળ્યા કરવામાં જ ડહાપણુ મનાય છે, 
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“પહેલ કેણુ કરે * અથવા “હું એકલો સું કરવાનો હતો? એ 
વિચારથી ઘણાએ પોતાના સાચા સિહ્ધાન્તને અતુસરતા અટકી 
તય છે. લોકરચિ કે સરકારની સુચિતી વિરુદ્ધ 

કષોકરચિની પડવાથી ઊપજતાં નેપ્મમ ન હોય છતાં નવો 
ખુશામત વિચાર ધરાવનારને અનેક પ્રકારના સ્વાર્થોનેા 
ત્યાગ કરવો! પડે છે. કમમાં કમ પોતાની 

શસા મેળવવાની ગ્રરૃત્તિને થોડી પણુ મોળી કરવી પડે છે. અતેક 
નાતીમે(ટી સંસ્થાઓ તેના કાર્ય કરનારાઓની શિચિલતાતે લીધે 
નિષ્પ્રાણુ જેવી ચાલતી આપણે જેઈએ છીએ; કારણુ, પોતાની 
સુખાસક્તિતો થોડે પણુ ત્યાગ કરી તે સંસ્થાને અપનાવવા માટે 
પૂરતા માણુસો। મળી આવતા નથી. ખીજ ગ્રજૃત્તિઓની બાબતમાં ગમે 
તેમ યાય, પણુ જે વિચારે। એવા હોય કે તેતે] કયારેય પણુ સ્વીકાર 
કર્યા વિના સમાજતે ચાલવાનું નથી એવી આપણી ૬૮ પ્રતીતિ 
ચતી હોય, તે વિચારોને અંગે જર્રની પ્રભૃત્તિતે લોક કે સરકારના 
ભયથી, અથવા “પહેલ કાણુ કરે? ક “હું એકલે! રું કરવાને! હતો ' 
એ વિચારથી જે આપણે અટકાવી રાખીશું, તે! આખરે ન્વયારે 
પરિવર્તન થરે ત્યારે તેના આધાત કેટલે। ભયેકર થરો, અને તેને પહોંચી 


વળવા મારે તયા તેના સપાટામાંથી બચવા માટે સમાજ જેટલો ઓછો 
શક્તિવાન બન્યો હશે તેતો આપણુતે ખ્યાલ નથી એમ કહેવું નનેઈ એ. 


“ ફડુંએક દણાન્તથી આ સમજીએ. એક વેપારીને વર્ષોવર્ષ ખોટ 
આવતી હોય અને પોતાની મિલક્ત ઘસાઈ ગઈ છે એમ ખાતરી 
કે થઈ હોય; પણુ પાતાના કૂટુંબીઓને આઘાત 
હકડરાભિયા વૃત્તિ” પહોંચશો તથા ખૂબ કરકસર .કરવી પડરો; 
નિ અતે તેથી ધરની અહસમજુ વ્યક્તિઓ કદાચ 
કલેશ કરો ગવી, બીકથી તે ખરી ડકીકતતે દસાવી, રાખે,' અને 
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વર્ષો સુધી ટૂ'રીઓ આપીતે ન્નહોજલાલીનો ડોળ ચાકુ રાખે, તેનેં 
જ્યારે આપરે ઘડે કૂટ તય જ, તયારે કેટલો તીવતર આધાત 
સદન કરવો પડે છે તેના સમાજમાંથી ઘણા દાખલા મળી આવે 
છે. નને પહેલાંથી જ સાચી વાતા જણાવી તે પ્રમાણે જવનમાં 
“રરર કરવામાં આવે તતો જે કુટુંબીએ થોડા ક્લેશથી સાદા 
જવનને અનુકૂળ થઈ શકત, તેમને એકાએક નવી સ્થિતિને 
નછૂટ્કે અનુકૂળ થવું કઠણુ ચઈ પડે છે, અને પછી પ્રયત્ન છતાં 
જે ડઢણુ જીવનને પોતે ટેવાયેલાં નહિ તેતે નિભાવવાતી ફરજ 
આવી પડૅ છે, અતે ચિંતા, રાગ અને અકાળ મૃત્યુના ભોગ ચવું 
પડે છે. આવી ૬ૃત્તિતે આપણે “દેવાળિયા ૬ૃત્તિ' ડહીએ છીએ. 
; સામાજિક, રાજકીય અતે ધાર્મિક ખાબતતોમાં પણુ દેવાળિયા 
ત્તિની અટત નથી હોતી. નછૂટ્કે જ સત્ય પરિસ્થિતિને અનુસરવું, 
ત્યાં સુધી તાત્કાલિક પ્રેયતે જ પસંદ કેરડું--ગેતું જ નામ દેવાળિયા 
વૃત્તિ, પછી સત્ય પદ્રસ્થિતિ આવ્યા વિના તત! રહેતી જ નયી, 
અને નછૂટકે જે સ્થિતિને વશ થવું પડે તેમાં સમજપૂર્વક તેને 
અનુસરવામાં જે સમાધાન રહે છે તે મળતું નથી. 
દેશનું ધન વધતા નેં વધતા ગ્રમાણુમાં ૬૨ વર્ષે ધસડાતું નય 
છે. ભાગ્યે જ એવો કાઈ ધંધે છે ક જેમાં કેવળ કેપ દેશી વસ્તુને 
મામાણિકપણે ઉપત્નવી અને વેચવાયી જે 
ધમો રૃવાળિયા કાંઈ ખયત રહે તેથી કોઈ સમદ થવાની 
નૃત્તિ આશા રાખી શક્રે. બધાંનાં ભાગ્યો સટાતી 
હે હારજીત, ભેળસેળ, ખાટા માપ ક ગ્રાહકની 
બજી “કાઈ છેતરપીંડી ઉપર જ અવલંખી રહલાં છે. સમાજનો 
અતિ દરિદ્રી વર્ગ જૂખસરાને લીધે નિમિત્ત મળતાંની સાથે મરતે॥ 
૨/ સતય છે; દરિદ્ર વર્ગ અતિ દરિદ્ર ચતા જય છે, અને સધ્યમ- 
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જર્ગને મધ્યમપણાનેઃ ડેળ કેમ ચાલુ રાખવો એ કડુ તે ક&ણુ 
ભાસતું નનય છેઃ આ દેશની આર્થિક પરિસ્થિતિ. ા 


સ્વદેશમાં કે પરદેશમાં કોઈ પણુ ઠેકાણે માનભંગ થવાના 

ભય વિના વસવું અરાક્ય; પુસ્‍્ધની કમાણીનો કાંઈક આધાર સરકારી 

તંત્ર હોવાથી સ્ત્રીને કે દીકરાને પણુ દેરાની 

રાજકીય ગ્રજૃત્તિઓમાં ભાગ લેવો અશક્ય બને એવું 

“ દવાળિયા વૃત્તિ ભ્યભરેલું માનસ; જ્લિયાંવાલાની પુનરાણૃત્તિતી 

સદૈવ રકયતા; પ્રક્નના મત વિરુદ્ધ જ નહિ, 

ણુ પ્રશ્નની ઉદ્રતિને વિઘાતક અતે પ્રજાનું અપમાન કરનારા 

અને એમને! તેન્નેભેગ કરનારા કાયદાએાની રચના અતે અમલ; 

લાંચરુશવત અને ઉડાઉ પગારવાળી નેોકરશાહી? અંતઃ કરણુ કે 

પ્રજા કોઈ તેયે જવાબદાર નહિ એવા રાળ્તએ!; નિષ્પક્ષપાત ન્યાયનો 
અભાવઃ આ દેશની રાજ#ીય પરિસ્થિતિ. 


આ જગતમાં નાનામોટા સર્વે મનુષ્યોમાં સ્વાભિમાનની 
«“તઝૃતિ ઉત્પન્ન થયેલી જણાય છે, અને તે અચૂકપભે પ્રગતિ કરતી. 
માલૂમ પડે છે. માનવપ્રન્તના ઉત્તરોત્તર 

સામાન્તિક અભ્યુદય માટે એ ન્તજૃતિતે વધાવી લેવી અને. 
રૃવદળિયા જત્તિ તેતે મોગ્ય વળણુ આપવું એ જ યોગ્ય જત્તિ 
ગણાય, માણુસ-માણુસ વગ્ચૅ પૂન્ય-પૂજક* 

ભાવને! ને કાઈ સાચો પાયો હોઈ શકે તો તે કેવળ ચારિત્રની 
ઉચ્ચતાનો જ હોવે ઘટે; નને કોઈને બહિષ્કાર મોગ્ક કડી શકાય 
તતા તે ચારિત્રના દોષને લીધે જ; પમ્યૃ તેને બદલે કેવળ જન્મના 
“ ધનના નિમિત્તથી રંગનું, વર્ષનું, ડુળતું કે લિંગનું અભિમાન 
અથવ અપમાન; તે અભિમાનના બળે ખીજ નું પદ્દતિસર દન; 
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“વ્યક્તિ, કુડુંબ, સમાજ અતે દેશ સર્વેનાં સત્ત્વ, દ્રવ્ય અતે સમયનો 
સપત્યય કરનારી ર્હિએઃ આ દેશની સામાજિક પરિસ્થિતિ. 


ધાર્મિક પરિસ્થિતિનો ચિતાર આગલાં પ્રકરણામાં આવી 
"જ ગયે છે, 


હ આ પરિસ્થિતિને ખરાખર સમજી લર્ધ દોરે વગને જીવનનું 
"શારણુપાષણુ રાકય યામ એવી રીતે પોતાના જીવનના આર્દ્શો 
અતે વ્યનહાર ધનિક વર્ગ ન બદલે; રાજઠ્ઠારી 
ભાવિ જાન્તિની લેકે પ્રજનનું તેજ વધે અને ડલ્યાણુ થાય 
ભ્રય'કરતા એવી રીતે રાન્યપદ્દતિ ન ખદ્લે; સમાજના 
ઊપલા વર્ગો નીચેના વર્ગો કચરાય નહિ એવી 
"રીતે સમાજતું બંધારણુ અને ર્‌ૃહિએ ન બદલે; અને ધર્મના 
નેતાએ મૂદ આશ્રહો, મમતા અતે અછુદ્ધિયુક્ત માન્યતાઓને 
છોડી સાચી પામિક ૬ૃત્તિ કેળવવા પ્રયાસ ન કરે તો ગ સર્વેનું 
પરિણામ એક ઘ્વિસ કેચ વિષ્લવતે તેમજ ખોલ્શેવિઝમતે ભુલાવે 
એવું ભયંકર ન થાય તો. આશ્ર્ય ગણાયઃ બલકે, એક જ રીતે 
કદાચ ન શાયઃ તે આખી પ્રન્ન ઉતાવળે મરણુપથે લાગી જવાથી. 
એ પરિવર્તન કદાચ સમાજતી એકેએક પ્રમારતતે પાયામાંથી 
ઉખાડી નાંખે એમ ખને; સારું કે ખરાબ એકે ગ્રકારનું રાત 
સ્થિર્‌ ન ચાય; ધન હેોડું એ જ અપરાધ ખને; વણની શ્રેઇતા જ 
“દુઃખનું ફારણુ થઈ પડે; અતે ધાર્સિકતાનો અંગ પણુ રહ્યો નથી 
એમ કેટલોક કાળ લાગી આવે. એમ યણુ ખતે કે આ પરિણામો 
“આજે થોડાવત્તા પ્રયત્નથી અટકાવવાં શકય હોમ, અને એ પ્રયત્નો 
વિષે આજે બેપરવા રહીએ તો એવે! કાળ આવે" પછી ભારે 
“પ્રેયત્નો કર્યા છતાં તેને અટકાવી શકાય નહિ. 


૧હ્છ 


સત્યમય ઇવન 


જવનના ઉપર અસર કરનારા સિદ્ધાન્તાને સ્વીકાર કરવામાં 
રિયિલ્ષતા રાખવામાં આવે તો કેત્રાં ભયંકર પરિણામો આવી શકે 
એતે. સ્પછુ ખ્યાલ આપવ! આંટછું લખકું પડયું હવે પાછા મૂળ 
ચર્ચા પર આવીએ. . 

ી 
$ સિદ્ધાન્તતે વ્યવહારમાં મૂકવા સામે ખીજી એક દલીલ 
કરવામાં આવે છે તે એ કે એતે માટે હજુ યોગ્ય સમય નથી 
આવ્યો. આ ગ્રેકારતા બચાવમાં બે જુદી 
સમયની જુદી બાબતો! સમાય છે. એક તો એ કે નવા 
અયોગ્યતાની દલીલ વિચારને અતુસરીતે છવન અથવા સંસ્થામાં 
જે ફ્રેરકાર્‌ કરવા પડૅ તે ડ્રેરફાર્‌ માટે સમય 
નથી આવ્યો. બીજી એ કે તે નવા વિચારને સમાજમાં ફ્ેલાવવાને, 
વિસ્તારથી સમ#નવવાને અને તેને જેર આપવાને, તેમજ તે 
વિચારનો સમાજ પાસે અમલ કરાવવાતું કાર્ય સહેલું અને સફળ 
કરવા માટે પુષ્કળ માણસોને એક ગ્રકારતો સિદ્ધાન્ત માનતદ 
કરવા તનતોડ પ્રયત્ન કરવાને! સમય નથી આવ્યો. આ ખે બાબતો 
સાવ જુદી જ છે. પહેલી વસ્તુ માટે સમય કદાચ ન આવ્યો હોય,. 
પરણુ ખીજ પ્રનૃત્તિ માટે તો હંમેશાં સમય આવેલો હોય છે જ, 
થરધડી મુદ જ હોય છે. 

આ ખીજી વસ્તુનો વિચાર ચોથા ગ્રકરણુમાં ચઈ ગયો છે,. 
તૈથી એની ચર્ચા ફરીથી કરવાની જરૂર નથી. માટે નવા વિચારને 
અનુસરીને જવન અથવા સંસ્થામાં જે ફેરફાર કરવા પડે તે. 
જૂરફાર કરવા માટે સમયની યોગ્યતા કેવી રીતે તપાસવી તેતે! જ- 
વિચાર કરીશું. 

જાઈ માણુસ પોતાના પાડોશીઓતે નુકસાન કર્યા વિનદ 


૧૯૮ 


તાત્કાલિક ઉપવેોઈગિતાની દલીલ 


પોતાતો વિચાર જેટલે અંરો અસલમાં મૂડી રકે તેટલે અંશે તો 
તે વિચારને! સાક્ષાત્કાર કરવાનું મુરત હરધડીએ છે. પણુ જ્યારે 
જવનપદ્દતિમાં અથવા સંસ્થામાં કરવાને ફ્રેરફાર એવે! હોય કે 


તેને અનેક લોકની સંમતિ અને સહ્ફારતી જરૂર હોય તે પૂરતા 
માણુસો તે આપવા તયાર છે કે નહિ તે સવાલ જરૃર રહે. 


ફુ પોતાતે ગ્રાસ થનેલું સત્ય સ્વીકારવાને સમાજ તૈયાર 

નથી એ વિચારથી જે માણુસ ન્નણે પોતાને તે સત્ય હાય ન 
લાગ્યું હોય એવી રીતે વર્તન રાખે છે તે 

તાત્કાશ્તિક પોતાના વિચારોનું સત્યાનાશ વાળે છે. 
ઉપષોઈગિતાની દલીલ ઘણીવાર એવી દલીલ ડરવામાં આવે છે કે 
સમાજને અસ્નુક નવા સિદ્ધાન્તને અનુસરીને 

પોતાના જવનમાં કરકરો કયારેય કરવા તો પડશે જ, છતાં 
લોકમત તૈયાર ન ચાય ત્યાં સુધી ચાલુ સસ્ચાતે અનુસરવું ઠીક 
છે, ફારણુ કે તે તુરત માટે તો ઠીક કામ આપે છે. લોકમત 
પરિપપ્વ ન હોય ત્યાં સુધી ચાલુ પ્રણાલિકા નિર્મૂળ ન કરવી 
જેઈએ અથવા તેમાં ભારે ફેરફાર ન કરી નાંખવા નેઈએ એ 
કહેવા માટે આ યોગ્ય દલીલ થઈ શકે ખરી. પણુ એથી એમ 
સિદ્ધ થતું નથી કે જે લેકે એવા સુધારા માટે (આતુર હોય 
તેમણે તે સુધારા અનાવશ્યક કે અનિજ્ છે એવો માન્યતા દેખાડી 
બોલતાં અને વ્તૈતાં રહેવું. તેમ”#, એથી એમ પણુ સિદ્ધ થતું 
નથી ક જેખએો કાઈ માન્યતા અથવા પ્રણાલિકાતે તાત્કાલિક 
ઉપયોગની માતતા હોય તેમણે તે ઉપયોગ તરક્‌ જ લક્ષ રાખવું 
અને એ “કેવળ તાત્કાલિક અથવા થોડા સમય માટે જ છે એ વાત 


ભૂલી જવી. એ કેવળ થોડા સમયની જ ઉપયોગિતા છે, એ વાત 
પણુ એટલી જ સલત્ત્વની છે. 


૧હ્હ 


સત્યમય છવન 


આપણી સ્તાતિવ્યવસ્યાનું ઉદાહરણુ લઈ આપણે આ વિવમને 

તપાસીશું. જેએ એમ માને છે 3 ડાલ જે નાનીનાની ત્તાતિએ! 

છે તે યોગ્ય જ છે, અને તે એમ જ રહેવામાં 

સ્તાતિવ્યવસ્થા સમાજનું કલ્યાણુ છે તેમતે વિષે કશું કહેવાતું 

નથી. એથી આગળ, જેએ એમ માનતા 

હેય ક જ્ઞાતિઓ એઈ હોત તે! ઠીક હતું, પણુ અનેક છે તેથીયે 

કેરું નુકસાન નથી; લલડું, તેએ અનેક પ્રકારે ઉપયોગી જ છે; 

અને તેથી રચનાત્મક ઉપાયો વડે જ્તાતિઓતે એકત્ર કરવાના 

ઉપાયો યોજવામાં ન આવે ત્યાં સુધી તેતે નભાવી રાખવી જોઈ એ 
ગમ માને, તેમને વિષે પણુ કાંઈ કહેવાનું નથી. 


પણુ જેઓ આ બે પક્ષમાંના નથી, પણુ એમ ખાતરીપૂર્વક 
ગાને છે 3 ત્રાતિઓનું અસ્તિત્વ હાનિકારક છે, તેની આવશ્યકતા 
માનનારાઓની સંખ્યા ઘટતી ન્ય છે, તે પ્રન્નના વિકાસને 
અટકાવે છે, આચારને સન્માર્ગે દોરવાની શક્તિ તેનામાં રહી નથી, 
* “છતાં સમાજનું અમુક કાર્ય તેનાથી સરે છે, તેઓ નને આટલાં 
# કારણુથી જ્તાતિતું અસ્તિત્વ નનેખમમાં આવે કે એવું બંધારણુ 
હીલું થાય એવું કરું ન બોલવા કે કરવાની ૬ૃત્તિ ધારણુ કરે, 
તો તેએની એ નિષ્ક્રિયતા સત્યનો ભેંગ કરનારી અતે અપરાધ- 
રૂપ થાય. કાર્રણુ, અસુક પ્રણાલિકા અથવા માન્યતા સંપૂણું રીતે 
ચોગ્ય નથી એવી જેમની ખાતરી હોય તે સૌની કરજ છે કે 
તેમણે તેતી ખામીએ! સ્વીકારવી અતે તે તરફ લેકોતું ધ્યાન 
એ'યડું. પછી ભલે તે ખામી દુરસ્ત કરવાની તેમને તક ન મળે 
જ તેમનામાં આવડત ન હાય. * 

એ જ પ્રમાણે દેરાની રાન્યપદ્દતિ લઈએ. ચાહે તો એમ 
શાતો કે હાલતું રાન્યબંધારણુ અને તોકરશાહી અમુક પ્રકારનું 


૨૦૦ 


“રાજ્યપદ્ધતિ 


કામ આપી રહી છે, અને “પ્રનત જે ન્તતતી રાન્‍્યપહદતિતેં લાયક 
હેય તેવી જ હંમેશાં મેળવી રકે છે? એ ન્યોમે એતે ઉખાડી 
નાંખવી અશકચ છે. છતાં આપલે ને એમ 
રાજ્યપદ્ધતિ પણુ માનતા હોઈએ કે પ્રચલિત રાજ- 
બંધારણુ પ્રજાકીય અધિકારવિનાનું મડળ છે, 
તે અધિકારનો ખોરા ભાસ કરાવી છેતરામણુમાં નાંખ છે, તેની 
રાન્‍્યવ્યવસ્થા અને ને।કર્શાડી ગ્રન્નનું સોષણુ કરનારી છે, અને 
તેના કાયદા પ્રન્નનું તેજ હણુનારા છે અતે તેતે અંતે દ્્‌ેરવ્યે જ 
છૂટકો છે; તો આપણે એટલું તે! કરવાતે જરૂર બંધાયેલા છીએ 
“ક આપણા એ નિશ્રયને આપણે છુપાષીએ નહિ, અતે જેનાથી એ 
શાન્યપહતિતે લેશ માત્ર પણુ પોષણ મળવાને ર્સંભવ રહે તેવાં સર્વ 
ગ્રકાર્નાં ન્નહેર્‌ યા ખાનગી કાર્યો અતે ક્રિયાઆમાંથી અત્યત 
સંભાળપૂર્વક દૂર રહીએ; અને તે પ્રત્યે તેમજ તેનાં--અલખત, ખોટાં 
-તવર્તનો પ્રતૈ મોગ્ય ગ્રઢારતો તિરસ્કાર અને અણગમો ઉત્પન્ન 
થાય એવી રીતે લોકમત કેળવવા માટે આપણે ચાલે તેટલો 
ગેભાવ ચલાવીએ. 


એ જ પ્રમાણે આપણાં દેશી રાન્યોઃ લે. જ્યાં સુધી ઇગ્રેજ 
“અમલ નીચેની પ્રજાને સ્વતંત્રતાનો કોયડો સંતોષકારક રીતે ઉકલે 
નહિ, ત્યાં સુધી દેશી રાન્યોર્મા મેજવાખદારી 

'રૃશો રાજ્યો અને નેહકમી વર્તનની જે સદૈવ રાકયતા છે 
તેતો પ્લાજ તે રાન્યોની પન્ન પાસે પણુ 

-ન હેય એમ ખતે. ૭તાં ને આપણે એમ માનતા હોઈ એ 
રજવાડાઓ અનેક રીતે દીનતાની રેવ પાડવામાં, નિકટ સામાજિક 
આદશો પોષવામાં અને પોતાની પ્રન્નમાંથી સ્વાભિમાનની લાગણી 
-કેમાછી કરવામાં ભાગ ભરે છે, તથા દેશી રાજાઓએ પ્રશ્ન પ્રત્યેની 


શ૨્ખ્૧ 


સત્યમય જવન 


જ્વાખદારી કખૂલ કર્યે જ છૂટકો છે, તો આપણે એ નિશ્રયતે 
છુપાવીએ નહિ, અતે રાજ્દરખારોમાં ખુશામત, ખટપટ વગેરેનાં 
જે જે અધમ અને અવનતિ કરનારાં તત્ત્વો હસ્તી ધરાવે છે અને 
ત્યાંથી જ બહા? ડ્રેલાય છે, તે તે તત્ત્તોતે જેનાથી લેશમાત્ર પણુ 
પાષણુ મળવાતે! સંભવ રહે તેવાં સર્વ પ્રકારનાં ન્તહેર કાર્યો અતે 
ક્રિયામાંથી અત્યંત સંભાળપૂર્વક દૂર. રહીએ, અતે તેવા દેપવાળા. 
વર્તન ગ્રભે યોગ્ય ગ્રશરતો! તિરસ્કાર અતે અણુગમોા ઉત્પત્ 
ચાય એવી રીતે લોકમત કેળવવા માટે આપણે ચાલે તેટલો 
ગ્રભાવ ચલાવીએ. 


આમ વર્તવામાં આપણુતે સાય આપનાર ખીજુ કોઈ નથી, 
એ મુદ્દો અસ્થાને છે. 


$ુ રાજકારણુમાં કોઈક સિદ્ધાન્ત ત્યારે તકરારતો મુદ્દે થઈ. 

પડે છે, ત્યારે લેકે તે સિદ્ધાન્તતો એની છેવટની હદ સુધી અમલ 
કરતા નથી, પણુ “છૂટછાટ અને આપલે *-- 

છૂટછાટ અને કાંઈક જતું કરવું અને કાંઈક મેળવવું-એ 

આપલે વહેવારુ નિયમને અનુસરે છે. બર્ક કહે છે “ક 

“ તમામ રાનન્યપદ્દધતિ, અરે ! દરેક માનવહિત 

અને ઉપભોગ, દરેક સદ્સુણ, દરેક વિવેકભર્ડુ કાર્ય સૌનો! આધાર્‌ 

* છૂટછાટ અને આપલે 'ના સિહ્ધાન્તના અથવા સત્ય વિષેના 

આમ્રહના ન૮ર્રન્નેમા ત્યાગ ઉપર જ છે.” આ વર્તનમાં ધણું ડહાપણુ 

અને સત્ય રહેલું છે ખરું. પશુ અહીં સિદ્ધાન્ત અથવા સત્યનો 

અર્થ ઘણુંખરું અમુક હક જેટલો જ યતો નેવામાં આવસે. 

જતાં, “આપલે અને છૂટછાટ 'ને! અર્ષ એ નથી કે ખે પ્રકારનદ 

સિદ્ધાન્તમાંથી એકને તિલાંજલિ મળે અને ખીન્નનું નિરંકુશ- 


રનર 


સિદ્ધાન્તતા અમલમાં સુરકેલીએદ 


સાસ્રાન્ય થાય, અથવા ખત્તે પ્રકારના સિદ્ધાન્તોને તિલાંજલિ. 
મળે, અને તેમાંથી કાંઈક “પદે તૃતીર્ય' નીકળે કે જેમાં બન્નેના 
લાભ આવવાને બદલે બન્નેના ગેરલાભો જ આવી નાય, ખર્ફ જે 
કહેવા સાગે છે તે એટલું જ છે કે આપણા મિદ્ધાન્તનો અમલ 
થાય એવો ત્યારે આપણે આત્રહ કરીએ, ત્યારે સિહ્ધાન્તને નામે 
આપણે એવો મૂહ્રાત્રડ ન બતાવીએ કે ઝાલેલું નાડું હીલ્લુયે ને 
કરીએ, પણુ જે વસ્તુસ્ચિતિમાં તે સિદ્ધાન્ત લાગૂ પાડવાને! હોય 
તેનો સંપૂણ વિચાર રાખીએ. આપણે જે સાધતોદ્દારા કામ 
લેવાતું હોય તે સાધતેોનું જાન, તેમજ તેમતી તાસીર જેઈને, 

આપણા સિદ્ધાન્તના આપ્રહમાં કેટલી છૂટછાટ મૂક્વાતો અવકાશ 
જે તેનું સાન પ્રથમ હોડું આવશ્યક છે. મૂહની જેમ કેવળ તાર્કિક 

પરિપૂણુતા તરફ ધસ્યા જવું એ જે સામાજ્તકિ પરિસ્થિતિ સાથૅ 

કામ લેવાનું હોય તેતે વિષે અત્ાન બતાવવા નેવું છે. સંપૂણુ 

પરિવર્તનથી લેશ માત્ર ઓછું મળે તો તેતો તિર્રફાર કરવો એ 

ભૂલ છે. એવા ડ્રેરદ્દરરા થઈ શકતા હેય તોપણુ તે વારંવાર કર્યા 

કરવાને તૈયાર થઈ જવું એ ગાંધળિયા જત્તિ છે. 


8 આ વિધયને! હજી જરા ઝીણુવટચી વિચાર કરીએ. એક 

સિદ્દાન્ત ઉપર રચાયેલી વ્યવસ્થાને ખદલે 

સિદ્ધાન્તના , રે બીન્ત કોઈ સિહ્ાન્ત ઉપર વ્યવસ્થા 

સુરકેલોઓ રચવા પ્રયાસ કરવામાં આવે ત્યારે ત્રણ 
કારણુથી મુશ્ક્લીઓ ઊભી યાય છે: 


(૧) માત્ર નવો સિદ્ધાન્ત યોગ્ય હોય અને જૂનો સાવ 
ખોટા જ હોય; 
(૨) જૂના અને નવા બન્ને સિહ્ધાન્તોમાં થોડેથાડો સત્યાંશ- 


૨૦૩ 


સત્યમય જીવન 


સય, અને તેથી ખસે વચ્ચેના તારતમ્યમાં જ સત્ય આચરણુ 
રછેલું હેય. 


(૩) બલ્લે ગ્રેસંગમાં, જે કાંઈ સુધારો સૂચવવામાં આવે તેતે 
લીધે સચાજને કે નિર્દોષ વ્યક્તિઓને આછામાં ઓછી અગવડ કે 
“નુકસાન થાય તે નેવાની ક્રજ- 


હવે, ન્યાં પહેલી પરિસ્થિતિ હોય ત્યાં સિદ્ધાન્તને! તાત્વિક 

"સ્વીકાર કરવાની ખાબતમાં કાંઈ છૂટછાટ મૂડવાતી હોય નહિ. પણુ 

સમાજને 'ે તેની નિર્દોષ વ્યક્તિઓને ઓછામાં 

અ*થ્સુધારા ઓછું નુક્સાન કે અગવડ થાય એ નેવાની 

કફેરજ રહે, અને એને અંગે સુધારાતે અમલ 

"જુટાજુદા હપ્તાયી કે ખીજ કાઈ યોજનાથી ધીમેધીમે કરવામાં 

આવે. આવી છૂટછાટ અથવા આપલેમાં સ્રધારકતો સિદ્ધાન્તતો 

ત્યાગ નથી, પણુ ન્યાયષુદ્ધિ છે. ન્યાયષુદ્ધિવિનાને! સત્યાગ્રહ 
રોઈ શકે નહિ. 


દાખલા તરીકે, ધારો ક દરેક રાન્ત્ય જે સિદ્ધાન્તતે અવલંખી 
શાન્‍્યનું દેવું વર્તમાનકાળમાં વધાર્ષે જ તય છે અતે ભ્રવિષ્યની 
ગ્રન ઉપર કરનો એજે નાંખ્યે નનવ છે, 
એ સિદ્ધાન્ત સાવ ખોટા છે એમ સ્વીકારવામાં 
આવે, અને કોઈ પણુ રાન્યનતે ભવિષ્યની 
“ગ્રન્ન ૫ર કરતે! ભાર નાંખવાને! અધિકાર જ નથી એવો સિદ્ધાન્ત 
રજૂ કરવામાં આવે, અને તે સિદ્ધાન્તને અનુસરીને રાન્ટયતું બછું 
"રૃવું માંડી વાળવાની યચના કરવામાં આવે. હવે, આ ખીન્ને 
પસિંદ્ધાન્ત સાચો હોય તોયે એકાએક ખધું દેનું માંડી વાળવાથી 


જાજ્યત્ુ” દેવું 


૨૦૪ 


રાજ્યતું રેવું 


સમાજમાં જે આર્થિક ઊયચલપાયક્ષ, અગવડ અને નિર્દોષ વ્યક્તિ- 
એને નુકસાન થાય તે અટકાવવા માટે એ દેવું માંડી વાળવાની 
પહ્તિમાં કેર્ધકે પ્રકારના કમ અને હપ્તા દાખલ ફરવામાં આવે 
તો તે છૂટછાટ કે આપલે સિદ્દાન્તયાગ ન હોઈ, ન્યાયબુહ્ડિનું 
જ પરિણામ છે એમ કહેવાશે. 


પણુ, ખીજ પરિસ્થિતિ હેદ્ય ત્યાં જ ફડણુ પ્રશ્નો ઉત્પન. 
ચાય છે, એટલે કે ન્યાં સત્ય કાઈ પણુ એક જ સિદ્ધાન્તતો 
સર્વસ્વ અમલ કરવાથી ન જળવાતું હોય, પણુ બે કે વધારે 
સિહ્ધન્તોનો વિવેકયુક્ત અમલ કરવાથી જળવાવું હોય. આવે મસે. 
સત્યતો કૉઢા બરબર કેટલે ઊભે! રહે છે એ ઠરાવનું કઠણુ હોય છે. 
જુદીજુદી દષ્ટિએ જનેનારી જુદીજુદી વ્યક્તિઓ એક મત પર્‌ 
આવી શક્તી નથી. આથી આવા ગ્રસગોમાં આપેલી છૂટછાટ કે 
આપલેમાં ઉિદ્ધાન્તત્યાગ થયો કે ન્યાયણુદ્ધિ જ વપરાઈ એ 
હેરાવયું મુશ્કેલ હેય છે. પ્રામાણિક અને નિઃસ્વાયે ખુદ્ધિના માણુસા 
આમાં જે નિર્થ્ય કરે તેને સ્વીસરવો એકી વધુતી આમાં 
અપેક્ષા શાખો શઃાય ર્નાહે- 


દાખલા તરીકે, ઊપલી દેવાની બાબતમાં જ ખે સિદ્ધાન્તા 
રહા છેઃ એક એ કે ૨ સર્વે જતનાં મોટાં ખર્ચનાં કાર્યો 
પોતાના જ કાળની પ્રશ્નના ઉપર નાંખીને ઉકેલે, તેના કરતાં દેતું 
કરીતે ઉકલે એ વધારે ઠીક અતે ત્યાય્ય પણુ છે, કારણુ કે એથી. 
શાન્યની સ્થિરતા અતે શાખ વધે છે, અતે એ કાર્યોનો લાલ 
ભવિષ્યની પ્રન્નને પણુ મળવાનો હોય છે; અને બીને એ * 
રાન્ય પોતાની મુસ્કેલીએ દૂર કરવા માટે ભવિષ્યની પ્રજા પર્‌. 
કરતા ખાજે વધાર્વે નય એ અન્યાય છે, ફારણુ કે એ રનું કદી ફેડી- 


2પ 


સત્યમય જવન 


ન્રકાતું નથી અને ભવિષ્યની પ્રનત વધતા ને વધતા કરના બોત તળે 
કયડાતી જ ષ્‌ છે, અને લાબો તો અનુભવાતા જ નથી. આ 
બને સિદ્ધાન્તા અધૂરા છે, અતે બતેમાં કાંઈક વાજખબીપણું પણુ 
જે, આથી સત્ય અને ન્યાયયુકત વ્યવકાર એ બેમાંથી કોઈ એક જ 
સિદ્ધાન્તના પૂરા અમલમાં નહિ, પણુ બત્લે સિહ્ધાન્તાના ન્યાયયુકત 
મેળથી દરાલેલા ધોરણુમાં રલ છે. 


વળી એક બીન્ને દાખલો લઈ એ. યંત્રયુગે ઉત્પન કરેલી 
-સંસ્ફાતિથો અનેક અનર્થ નિર્માણુ યયાં છે ખરાં; છતા એ અનિષ્ટ 
ર જેમજેમ નિર્માણુ થતાં #નય તેમતેમ તે 
ચ'તયુભ દરેકને દૂર કમ્વા માટે ઉપામે રોપ્યા કસવા 
એમાં પ્રગતિ અને પુસ્વાર્ચ રહેલાં છે--એ એક 

સિહ્દાન્તઃ અને એ અનિષ્ટાના મૂળરૂપ યંત્રયુગનો સદંતર અંત 
લાવવો! એ ખીને સિદ્ધાન્ત. સંભવ છે કે યત્રયુગનો સદંતર અંત 
લાવવો એ પણુ સાચે! માર્ગ ન હોય, અને યત્રયુગની સંસ્કૃતિને 
છેવટની હદ સુધો વળગી રહેવું એ પણુ સાચો માડ ન હોય, પણુ 
જાઈક ઠેકાણે બદીઓને દૂર કરવાના ગ્રયત્નો સાથે મંત્રયુગનું પોષણુ 
એમાં સમાજનું હિત ચ્હ્યું હોય. અસુક એક ખાખતમાં યંત્રના 
વપરાશની સમૂળગી મનાઈ કરવી જેઈએ એમ ખાતરીપૂર્વક 
નિશ્રય કરવામાં આવે, ત્યાર પણુ એ નિશ્રયતો અમલ કરતી 
ન્વખતે તે પહેલાં જે લોકો યંત્રોમાં પડી ચૂકચા હોય તેમને 
અગવડ “કે નુકસાન થતાં અટકાવવા! માટે એ મનાઈની રીત દળવી 
કરવી પડે તતો તે સિદ્ધાન્તત્યામ ન કહેવાય, પણુ ન્યાયષુદ્ધિથી 
ડેરાવેલું ધોરણુ જ કહેવાય. એ જ ગ્રમાણે કોઈ નવું યંત્ર દાખલ 
કર્યા પહેલાં એવા જ ગ્રકારનો વિચાર ન્કર્વામાં આવે તો તે પણુ 


-ન્યાય જ કહેવાય. # ક ૨ 
ર્ન્દૃ* 


સિદ્ધાન્તઘાતક નાના સુધારા 


પણુ જે બાબતમાં યંત્રના વપરાશતી બિક્રકૃલ મનાઈ કરવી જ 
ગોગ્ય હોય ત્યાં, મનાઈને બદલે વપરાશતી ઉપર ભારે ક2 નાંખવો 
જ બીને કાઈ અંકુશ મૂડી કામ ચલાવવું--એ પ્રકારની છૂટછાટ 
ગએ સત્યામદત્યામ ચગ. દ. ત., ને આપગૃતે એમ લાગવું 
હોય કે મશીનગન જેવાં માણસને માર્વાનાં સાધનોની અથવા 
ભ્રા ખે'ચવાની મેટર ચાડીએનતો અમુક કારણ સિવાય બી? 
ગ્રસગોમાં ઉપમોગ કસ્‍્વાની મનાઈ «૮ થવી યોગ્ય છે, તો મોરા 
કર્‌ ખેસાડોને મશીનગન કે મોટર ગાડી બનાવવાની કે વાપરવાની 
છૂટ આપવી એ સિદ્ધાન્ત સાધે અયોગ્ય છૂટછાટ કરી કહેવાય. પણુ 
એવી મનાઈ સાધે, એવી મનાઈ નહેતી તે દરમ્યાન, જેએ એના 
માલિક હોય તેમને થનારા નુકસાનને હળવું કચ્વા માટે કાંઈ 
મોજના કરવી પડે તા એ ન્યાય હોઈ શકે, એ જ પ્રમાણે દારૂ વિષે 
પણુ કહી શકાય. જે દારૂની બંધી કરવી એ જ ઇદ હોય તો દારૃ 
ત્રર્‌ ભારમાં ભારે કર નાંખીતે પણુ પીવાતી છૂટ આપવી એ 
સિહ્ધાન્તલંમ કહેવાય; પણુ બંધી કરતી વખતે દારૂના પીદાના 
માલિકને કાંઈક તુક્સાની આપવી પડે તો એ ન્યાય છે. 


આ પ્રમાણે સિદ્ધાન્તને અમલમાં મૂકવામાં કરેલી હીલારા 
એ મોટા સુધારાને ગળી ન્ત્નારા નાતો 
સિદ્ધાન્તઘાતક સુધારે છે કે એના પ્રત્યે પહોંચાડનારે। ખંડ- 
તાતા સુધારા સુધારે છે એ દરેક ગ્રસંગે ઠરાવવું પડે. એમ 
પણુ બતે કે એ વિષે સાચો અભિપ્રાય બાંધવો 

તે કાળે શક્ય પખુ ન હેય. 


ઉદાઠરમાર્ચ, અસ્પૃશ્યતાનિવારણુનો પ્રશ્ન લઈએ. નને 
અસ્પૃશ્યતાને સમૂળ ટાળી નાંખવી એ પ્યેય હોય તો અસ્પૃશ્યો 


૨૦છ 


સત્યમય જવન ક 


માટે જુદા રૂવા, જુદાં મંદિરો કે જદી નિશાળો કસ્વી ગએ અસ્પૃ- 
સ્યતાને નભાવી રાખનારા સુધારા છે એમ કઢી શકાય, ખીજ 

ખાજૂથી અસ્પૃસ્યતાને! પૂરેપૂરા નાશ યાય તે દરમ્યાન અસ્પૃશ્થોને _ 
પડતી હાડમારી દૂર્‌ કરવી એ અત્યંત મહત્તતતી તાત્કાલિક 
જરૂરિયાત હોઈ એ પૈકી બધા ન હોય તોય કેટલાક સુધારા પણુ 
ન સ્વીકારવા એ અસ્પૃસ્યોની પ્રત્યક્ષ રિખામણીને સિદ્ધાન્તનતે નામે 
કાયમ રાખવાનું ચાય. ઠેકકેકાણે અસ્પૃશ્યોતે માટે જુદી સગવડો 
કરવી એને જ ને ટરિજનસેવાને! કાર્યક્રમ ખનાવી દેવામાં આવે તે! 
તો નાતે સુધારે! મોટા સુધારાને ગળી ન્તય એડું પરિણામ આવવાને! 
સંભવ છે. પણુ સવર્ણામાં જે કાંઈ વિશેષ સસ્કારો અથવા 
સભ્યતા હેય તે સવર્ણોતે મળે, જેથી સમાજમાં તેઓ બરેખરીનું 
સ્થાન મૅળવી લે એવી પરિસ્થિતિ તૈયાર કરવા જે ખાસ મોજના 
ધડવી, એ નાતના નાના સુધારા હોય તો તે મૂડી સિદ્ધાન્તની 
દિસામાં છે એમ કહેવાય. આ બાબતમાં આજની ગ્રરૃત્તિ ખેંડ-. 
સુધારાની છે કે નાના સુધારા મોટા સુધારાને ગળી જનારા છે 
એ બાબતમાં ચોકસ અભિપ્રાય બાંધવો કટેણુ હોય એ શકય છે. 
“ણુ આવા વિષયમાં કસોટી કરવાનું ધોરણુ આ પ્રમાણે મકી 
રાકાય : જ્યારે નાના સુધારાથી આખો પ્રશ્ન પતી ગયો. એમ 
માનવામાં આવે, અથવા ન્તારે અખંડ 
કસોટી સુધારાની દિશા છેડી બીજ ભૂલભરેલી 
દિશા મ્રહણુ કરવામાં આવે જેથી આખરે 
બમણો માર્ગ કાપવાનો થાય-ત્યારે સિહ્ાન્તને! ત્યાગ યાય છે, પણુ 
ન્ત્યારે સુધારક મોટા સુધારાની દિશામાં સતત મયતો રહી નાતો 
સુધારો રવીકારી લેવાની તક માત્ર સાધી લે, ત્યારે ગે યોગ્ય 

છૂટકાટ અથવા આપલે ડર છે. 


ર્ન્ટ 


પીરજની દલીલ 


ફ સમાજ પાસે એક નવા જ્િદ્ધાન્તતો અમલ કરાવવો એ 
હંમેશાં ધીરજનું કામ છે. પ્રનના પ્તિઢાસમાં સે, બસે! કે ચારસો 
વર્ષ પણુ કાળનું એક બિંદુ માત્ર છે. ઇતિઠાસના 
પારજની દલીલ યથાર્ય જ્ઞાનને અભાવે લેતે એમ લાગતું 
હોય છે કે તેઓ જે સ્થિતિમાં આજે છે તેમાં 
પહેલાંથી જ હતા, અથવા ઝપાટાબંધ પ્રગતિ કરતા આવ્યા દરો. ખરું 
પૂછતાં, એક એક ક્રેરક્રારતો અમલ થવા માટે કેટલો બધે લાંખે! 
કાળ લાગે છે તેનું લેકોતે ભાગ્યે જ ભાન હેય છે. ઉદાહરણાથ, 
મરાકાકાળતો પ્તિહાસ વાંચતાં આપણુતે એવું લાગવાનો સંભવ છે 
“8 સર્વત્ર મુસલમાનોને! દોર ચાલતો હતો તેવામાં એકાએક રિવાજ 
અને મરાદાએ પ્રગટી ઊઠયા અને મરાડારાન્ત્ય સ્યાપી દીધું. 
વાસ્તવિક વીતે, થરી. સનડેએ બત્તાવ્યું છે તેમ, કેટલાપે શૈ પથી 
એને માટે પાષો! ખોદાતો હતો અતે એટલે ચણાતા હતે. આથી 
પ્રજમાં સિદ્ધાન્તાના અમલ થવાની ગતિ અતિરય મંદ માલૂમ 
પડે તો તેથી સત્યાત્રડીએ ધીરજ ન ખોતાં ભૂતકાળ તરફ દદિ 
નાંખી અધીરતા સમેટી લેવી ઘટે છે. 


પણુ, આ ધીરજ રાખવાનો અર્થ એમ ન કરી શકાય 
% સિદ્ધાન્તને પુસ્પપ્રયત્નથી જેટલો વેગ આપી રાકાય તેટલો 
આપવાર્માં ઢીલાશ શ૨ાખી શકાય, અને અલ્પ મ્રયત્ન કરી 
તોષ માની શકાય. પોતાને જે સ્પજીુષમણે સમન્નયું છે તે 
સમજાવવા અતે તેના અમલ કરાવવા, અતે જેટલે બંશે એમાં 
માનવોનાં દુઃખનિવારણુની બાબત હેય તેટલે અંરો એ પ્રરૃત્તિને 
વધારવા તનતોડ મહેનત કરતા રહીને જ, મહેનતનું ફળ જેવાની 
ખાબતમાં અધીરતા સમેટી લેવાનું આશ્વાસન ધરી રકે. જીવનના 
મહત્તના ગ્રશ્નોની ખાબતમાં તો જે ગાંધીની જેમ કહી શકે 


૨્૦્ટ 


શત્યમય જીવત 


% એ સિહ્દાન્તને સ્વીકરાવવા માટે “ સારે પ્રાણુ નમીનમીરીમાં 
મૂકયો છે તેન સત્યામ્રદી છે એમ કહી શકાય. 


ડૂ અંતમાં, ગાંધીની રિખામણુ ફરીથી ઉતારી આ લાંબે! 
સત્યનિર્ણ્‌યની ચાવી નિબંધ પૂર્‌ કરું છુંઃ 


“આજ જે “કાયડા આપણી સામે આવી ઊભે છે, તેમાં 
આપણે સત્યતું પાલન કરીએ તો કડણુ અવસરેમાં સું કરવું એની 
ખૂબર આપણુને એની મેળે પડી રહેશે: . . આમ જે એક માસ 
પણુ કરરે તેને તુર્ત પોતામાં થયેલે! ફેરફાર સપણ દેખાશે. ” 


૨૧૦ 


